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Sur la couverture : Un synode diocésain, d’après une lettrine du manuscrit 113 de la 

Bibliothèque muni-ipale de Cambrai, fol. 1°. L’évêque est probablemert Guillaume 

d’Avesnes, évêque de Cambrai de 1286 à 1296, auteur des statuts diocésains dont 
cette lettrine marque le début. En face de lui, les doyens revêtus de l'aube. 
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DE. 


PLUS ANCIENS STATUTS 
DU DIOCÈSE DE CAMBRAI 


(suite) 


ne 


LES STATUTS A1 ET A2 
(première moitié du XIIIe 6.) 


A 1: Leyde, Bibl. de l’Univ., ms, D’Ablaing 39 
(première moitié du xur° siècle). fe 

A 2: Cambrai, Bibl. munic., ms. 671 (611), xvinr‘ s. 
Copie d’un manuscrit de Liessies. 


Le fragment de Leyde débute, au titre IV, par 
les mots : sanguinis vel ad perceptionem nichil 


invenerit, à partir desquels il sert de base à notre 

. édition. Les variantes qu'offre le manuscrit de 
Cambrai, ont été rejetées en note, si elles sont 
peu importantes; si elles sont de quelque lon- 
gueur, nous les avons insérées dans le texte A 1, 
tout en les marquant du sigle A 2. 


STATUTA SYNODALTA 


Districte praecipitur sacerdotibus ut jejuni intrent, in syno- 
dum. Item praecipitur ut decani eum albis et stolis intrent in 
syrodum, presbyteri autem eum superpellicio et stola. Nulli 
afferant causas vel negotia impertinentia ad synodum. 


+) Cf. Revue de droit canonique, t. III, n° 1, p. 1-32. 
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. Item praecipitur quod omnes curati et omnes personae quae 
debent synodum, veniant ad synodum nisi detineantur gravi 
infirmitate vel alia inevitabili necessitate, nec quaerant occa- 
_sionem non veniendi, ut minutionem, medicinam et hujusmodi. 
Et si venire non possint, mittant cum litteris suis per quas 
se obligent ad statuta synodalia observanda, capellanum vel 
. clericum suum vel alium idoneum qui possit jurare canonice 
domini impedimentum et qui mandata synodi referat ad 
dominum suum. 

Item praecipitur in eundo et redeundo ad synodum honeste 
se habeant presbyteri et cleriei et honesta habeant hospitia, ne 
status clericorum vertatur in obprobrium et contemptum. 

Item prohibetur venturis ad synodum, ne nimis cito iter 
arripiant veniendi et ne sine licentia recedant, et tune ad 
suas parochias redeant festinanter. 

Item praecipitur quod in eundo, redeundo et moram 
faciendo in loco synodi honestum habeant in via famulatum, 
in hospitiis presbyterorum comitatum. 

Item praecipitur quod honor debitus et reverentia devota 
a presbyteris et clericis omnibus exhibeantur sacramentis, dum 
dispensantur et tractantur, et saepe moneatur populus a 
presbyteris ut frequenter venerentur singula sacramenta. 


[Tit. 1.] DE BAPTISMO 


Baptismus honorabiliter et eaute celebretur cum aperta 
distinctione verborum et forma in quibus consistit salus bap- 
tizati, quae talis est : Petre vel Johannes, ego baptizo te in 
nomine Patris et filii et Spiritus Sancti. Quae verba dicantur 
ab eo qui baptizandum immergat. Et ut caveatur periculum 
baptizandi, non immergat caput pueri in aquam, sed sacerdos 
super verticem pueri ter aquam infundat cum bacino vel alio 
mundo vase et honesto. 

Juxta fontes instituatur piscina apta ubi laventur manus 
eorum qui tenuerunt puerum et vas lavetur quo infusus fuit 
puer et super piscinam illam ponatur coopereulum. 

Renovetur aqua fontium singulis mensibus ac vetus amo- 
veatur et nova benedicatur et crismetur, sed antequam nova 
apponatur, fontes diligenter mundentur, propter reverentiam 
sacramenti. 
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Item doceant presbyteri frequenter viros et mulieres for- 
mam et verba baptismi in propria lingua, quibus valeant in 
necessitate infantem baptizare, etiam parentes si alius defue- 
rit, et postmodum referatur puer ad sacerdotem, qui diligen- 
ter interroget quid baptizator fecerit aut dixerit, et si inve- 
nerit omnia rite facta vel dicta, faciat puero quae solent fieri 
post immersionem. Si autem invenerit vel dubitaverit puerum 
rite non esse baptizatum, baptizet puerum sub hac forma : 
Petre si es baptizatus, ego te non baptizo, sed si non es bapti- 
zatus, ego te baptizo in nomine Patris et fil et Spiritus 
Sancti. Almen. Ÿ ; 

Item doceant presbyteri quod si pater vel mater in neces- 
sitate infantem suum baptizaverit, et non propter hoc dimit- 
tant quin habeant se sic conjuges sicut ante. 

Item si caput pueri extra appareat et timeatur de morte 
pueri, antequam perfecte nascatur, imfundat qui aderit aquam 
super caput pueri dicens : Infans ego te baptizo in nomine 
Patris et fil et Spiritus Sancti. Amen. Si autem pervenerit 
vivus ad ortum legitimum, de nova baptizetur sub hiis verbis: 
Non te baptizo, sed si non fuisti baptizatus, ego te baptizo in 
nomine Patris et filii et Spiritus Sancti. Amen. 

Si mulier mortua fuerit, et certum sit, teneatur os ejus 
epertum et cum magna cautela uterus apexriatur, ut infans 
vivus si possit educatur et baptizetur. Si autem mortuus repe- 
riatur, extra cymiterium tumuletur. 

Si mater mortua fuerit in partu, non negentur ei aliqua 
jura christianitatis, sed in ecclesia deferatur et in cymiterio 
tumuletur, nisi aliud obstiterit, et poenam non debemus ei 
vertere in culpam. | 

Ad levandum puerum de fontibus duo vel tres ad plus 
admittantur et nominatim eligantur, et reliqui repellantur. 
Addimus statuentes quod si puer sit masculus, una mulier et 
duo viri intersint ; si foemina, unus [vir] et duae mulieres, 
et quod pater pueri ad hoc nullatenus admittatur. 

Parentes et patrini filiolos doceant dominicam orationem, 
symbolum apostolorum, Ave Maria, et exhortentur eos pie et 
juste vivere. 

Fontes sub cooperculo competenti et sub sera custodiantur 
propter immunditias et sortilegia. 
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Crisma et oleum sacrum et oleum infirmorum in ampullis 
propriis metallinis et sub clave eustodiantur, et ampullae certis 
titulis distinguantur et desuper diligenter obturentur. 

Si autem oportuerit crismati vel oleo sancto aliud oleum 
- apponi, caute et diligenter misceatur appositum cum crismate 
et oleo sancto et hoc cum virgula. 


[Tit. II.] DE CONFIRMATIONE 


Moneant presbyteri parentes parvulorum baptizatorum 
nondum confirmatorum, ut eos adducant ad episcopum qui 
solus potest confirmare. Adducant autem septennes pueros 
vel majoris aetatis, quibus attondeantur capilli eirea frontem 
pendentes, et frontes diligenter laventur, et habeant fasciolas 
sive bendella de spissa tela, non de tenui pepulo, quae sint 
sine sutura (1) et sine nodo intermedio, quae habeant latitu- 
dinem trium digitorum et longitudinem duorum pedum et 
dimidii, et sint munda et alba. 

Offerantur autem pueri episcopo ab eis qui curam habent 
eorum, qui melius noverint quod non fuerint confirmati. 

Et moneantur parentes quod pueros confirmatos tertia die 
adducant ad ecclesiam, ut presbyter lavet frontes eorum et 
_comburat bendella et aquam lotionis cum cinere bendellorum 
faciat in sacram piscinam deponi. 

Adulti scilicet duodecim annorum et amplius prius confi- 
teantur suis sacerdotibus quam confirmentur. 

Diligenter autem doceantur a presbyteris eorum omnes 
et... confirmandi, quod se ut dictum est praeparent ante diem 
confirmationis, et quod nullus audeat se jungere qui alias 
fuerit confirmatus. 

Parentes autem parvulorum ceonfirmatorum saepe redu- 
cant ad memoriam, quando et à quo et ubi fuerunt confirmati. 
Doceant autem presbyteri, quod episcopus in confirmatione 
nomina possit mutare. 

Nullus etiam ad primam tonsuram vel ordines audeat 
accedere, nisi prius fuerit confirmatus. Parentes autem par- 
vulorum moneantur, ut confirmandi primae orationi intersint 
tam tempestive veniendo et expectent usque ad ultimam quae 
fiunt super confirmatos. 


(1) Le ms. porte situra. 


[(Tü. II] DE SACRAMENTO POENITENTIAE 


_ Sacerdotes frequenter moneant subditos suos. et etiam 
injungant in poenitentiam, ut sepe (2) veniant ad confessio- 
nem, et antequam veniant, diligenter scrutentur corda sua, et 
peccata sua apud se rememorent eum dolore et simplici vultu 
veniant ad confessionem eum timore quasi ad judiceium Dei. 

Sacerdotes autem ut Dei ministri circa confessionem au- 
diendam et poenitentiam injungendam maximam habeant dili- 
gentiam. 

Ad audiendas confessiones communem et apertum locum 
sibi eligant sacerdotes ut communiter ab omnibus videri pos- 
sint ; et in locis abditis et obscuris non audiant confessiones 
nec er ecclesiam sedeant ad audiendum confessiones nisi in 
magna necessitate vel infirmitate. 


Item praecipitur quod sacerdotes non sedeant ad confes- 
sionem ante solis ortum nec post solis occasum nisi in magna 
necessitate., Item sedendo ad confessionem habeant sacerdotes 
vultum humilem et oculos ad terram nec faciem inspiciant 
confitentis et maxime mulierum. 

Presbyteri in superpellicio vel capa rotunda ad confessio- 
nem sedeant. Item sacerdotes moneant subditos, ut habitu 
humili et gestu oculis in terra defixis, et mulieres cooperto 
capite et collo submissa facie confiteantur. 

Sacerdotes quando sola sit in ecclesia mulierem non audiant 
confitentem sed in conspectu honestae societatis. Sacerdotes 
non audiant confessionem mulierum eum quibus peccaverunt, 
nec socios nec fautores sui peccati vel mediatores, sed mittant 


eos ad honestos confessores. Sacerdotes mansuete audiant 


confitentes et de consuetis peccatis interrogent sigillatim. De 
inusitatis autem. non nominatim sed per talia communia inqui- 
rant ex quibus confitens qui reus est peccati possit intelligere 
quid dicatur et sic intelligens confiteatur. Si autem reus non 
fuerit, de illo non temptetur. Sacerdotes moneant confitentes, 
ut integre et distincte confiteantur omnia mortalia et cireum- 
stantias quae per se facerent peccatum, ut sacer ordo, sacer 


(2) Le ms. porte se. 
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locus in peccato luxuriae, et cireumstantias quando aggravant 
peccatum, quae notantur hoc versu : 

quis. quid. ubi. per quos. quotiens. cur. quomodo. quando. 
Venialia autem summatim sufficit confiteri. 

Sacerdotes reservent episcopo mortalia peccata, ut furta, 
homicidia, sacrilegia, incendia, peccata contra naturam, 
stuprum virginum, concubitum personarum conventualium in 
sacris ordinibus constitutarum, incestus, injectiones manuum 
in parentes, oppressiones parvulorum, negligentia parentum 
igne vel aqua admittentium (3), sortilegia, veneficia, perjuria 
solemnia, fidei fractiones, votorum transgressores, symonia, 
adulteria, haereses, apostasiae et magnae blasphemiae serio 
factae, maleficia eorum qui maleficant conjuges ne possint 
coire, vel qui procurant sterilitatem mulierum vel aborsum. 

. In dubiis semper confessor consulat episcopum, vel sapientes 
viros quorum consilio poenitentem absolvat, consulat aut ad 
alium mittat. 

Audita confessione semper confessor interroget confiten- 
tem, si velit abstinere ab omni mortali, aliter non absolvat, nec 
imjungat poenitentiam, ne inde confidat sed moneat ut interim 
faciat quicquid boni potest ut deus cor ejus illustret ad poeni- 
tentiam et consulat ei modum vivendi per quém continere 
poterit à peccato. 

Injungat et puniat presbyter seeundum quantitatem 
peccati et possibilitatem confitentis, sed pro peccatis carnali- 
bus magis injungat poenitentias corporales sicut disciplinam, 

es jejunium et hujusmodi. Pro spiritualibus autem spirituales 
0e scilicet orationes et meditationes suis peccatis contrarias. 


ni nt 


In usurpatione rei alienae vel dampno alii illato, per fur- 
tum, rapinam, usuram, fraudem, inventionem, injustam vexa- 
tionem, falsam testificationem et alios modos, primo injungant 
presbyteri restitutionem fieri eis quos praedictis modis damp- 
nificaverunt vel heredibus eorum ; quod si non inveniantur 
haeredes, fabricae Ecelesiae B. Mariae Cameracensis restituen- 
da applicentur. Qui vero facultatem restituendi non habent, 
promittant se restituturos modis praedictis cum facultatem 
habuerint ; aliter non absolvantur. 


(3) Sic. lisez : matos vel natas amittentium. 


_ Item non nomine restitutionis ecclesias vel capellanias vel 


coenobia constituant, sive alias elemosinas vel legata vel testa- 
menta faciant, sed prius unde plene possit fieri restitutio, 
assignent. Item sacerdos quas injunxerit missas poenitentibus 
non celebret, nec trecennarium, ne[c] annuale, neque collusio- 
nem cum alio sacerdote faciat de missis celebrandis, ut sibi 
mutuo pro missis celebrandis parochianos transmittant (4). 
Item inhibeant presbyteri parochianis suis ne quis rem furti- 
vam vel furtim surreptam emat (5). Quod si emerint, seiant se 
ad restitutionem modis praedictis teneri. 

Presbyteri parochianos suos moneant frequenter a festo 
Purificationis B. Mariae omnes a quatuordecim annis et supra, 
ut veniant ad confessionem ante Pascha Floridum (6), et qui 
in hoc negligentes fuerint, per octavas Paschae à carnalibus 
ebstinebunt et jejunabunt sicut in quadragesima. 

Item in confessione moneant sacerdotes, ut si confitentes 
nomina eorum indicaverint cum quibus peccaverunt, secretum 
teneant sicut peccatum confitentis, nisi revelaverint de licen- 


_tia confitentis tali personae quod posset ei prodesse et non 


obesse. 

Item nullus sacerdos ira vel odio vel etiam metu mortis 
in aliquo audeat revelare confessionem confitentis signo vel 
verbo, vel generaliter et specialiter insinuando ut sic dicendo : 
ego scio te esse talem qualis es ; et si revelavit, debet degra- 
dari absque misericordia. 

Item nullus sacerdos vocet monachum ad FÉRRES con- 
fessionem et poenitentiam injungendam vel ad alia sacramen- 
ta parochianis suis injungenda nisi ex speciali licentia epis- 
copi [vel sui abbatis] (7), neque alium regularem. 

Item districte inhibemus et sub poena excommunicationis 
praecipimus, ne aliquis saecularis vel regularis sacerdos teneat 
parochiam misi hanc infra mensem [ab episcopo receperit. Ex- 


(4) Le ms. porte transmittat. 

(5) Le ms. porte emant. 

(6) Cfr. Le chap. 8, ajouté aux Statuts d'Odon de Paris par 
Guillaume (Mansi, XXII, col. 766). 

(7) Les mots vel sui abbatis ne se lisent pas dans la copie du 
doyen Mutte que nous reproduisons, mais ils se lisaient certainement 


dans le texte des Statuts A, puisque les additions de l'an 1260 


ordonment de les supprimer. Le copiste, ici, a mis en accord le texte 
de l'article avec les additions de 1260. 


communicamus eum (8)], si non habuerit euram a domino 
episcopo. Item nullus capellanus recipiatur nisi per suum 
episcopum, wofficialem vel archidiaconum. 


Item praecipimus quod presbyteri confiteantur de morta- 


_ libus quotiens necesse fuerit episcopo vel eis qui(9) in suis 


decanatibus deputati sunt ab episcopo ad audiendum con: 
fessiones sacerdotum. Sacerdotes toto anno confitentium [no- 
mina] episcopo rescribant (10). Unicuique decanatui unus 
assignabitur confessor generalis sacerdotibus. 


Item diligenter attendant sacerdotes quin parochiani sui 
non veniant semel in anno ad confessionem et nomina eorum 
referant ad episcopum. 


De absolutione (11) 


Item sciant quod quilibet sacerdos potest de quocumque 
peccato absolvere quemcumque in articulo mortis, cautione 
tamen recepta quod quam cito convaluerit absolutionem quae- 
ret et satisfaciet secundum formam ecclesiae. Item sacerdotes 
doceant quod subditi sui tenentur ex praecepto observare je- 
junia ab ecclesia instituta, etiamsi mortaliter non peccaverint, 


ut jejunia quadragesimae, quatuor temporum, processionum 


in festo Beati Marchi et rogationum sequentium. Quod si 
festum Beati [Marchi] in dominica evenerit, jejunium et pro- 
cessio fient in sequenti die. 


(8) La copie du doyen Mutte porte : nisi hanc infra mensem 
........ Si non habuerit, etc. Les points, mas par lui, permettent 
la supposition que le doyen n'ait pu déchiffrer le passage. 

(9) Le ms. porte quos. 

(10) La copie du doyen Mutte porte: Sacerdotes toto anno confi- 
tentium .... episcopo rescribant. Nous comblons la lacune d'après 
la teneur du chap. 7 des additions, apportées par l'évêque Guillaume 
aux Statuts d'Odon de Paris : Confessores nomina confitentium scri- 
bant et ad episcopum ad synodum referant (Mansi, XXII, col. 766). 
L'article 7 concerne les confesseurs spéciaux députés aux prêtres. 
Remarquons que, dans plusieurs statuts diocésains, Le mot confiten- 
tium est précédé de la négation non. | 

(11) Les en-têtes De absolutione et De jejunio ne Sont pas 
authentiques; ils se trouvent ni dans les statuts de l’époque ni dans 
les statuts B. Aussi le copiste a-t-il cru bon de les encadrer d'un 
cercle, en guise d'exponctuation. 
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De jejunio 


. Item doceant sacerdotes quod ipsi et subditi sui tenentur 


jejunare vigiliam Nativitatis Domini, Pentecostes, Nativitatis 


beati Johannis baptistae, Beati Laurentii, assumptionis Beatae 
Virginis, omnium sanetorum [et] apostolorum, hiis versibus 
contentorum : 

Petrus et Andreas Paulus cum Symone Judas 

ut jejunemus nos ammonet, atque Matthaeus. L 
Et si aliqua vigilia in dominica evenerit, sabbatho jejunetur. 

Si cui imposita poenitentia solempnis pro erimine publico 
vel vulgarissimo quod totam villam commovit, remittendus est 
ad episcopum, ut in die cinerum ejiciatur ab ecclesia et in die 


_coenae recipiatur. 


\ 


[Tit. IV] DE SACRAMENTO EUCHARISTIAE (12) 


In qualibus vestibus sacerdos ad altare accedat ; 
Sacerdotes in vestibus mundis et benedictis accedant ad 
missam celebrandam. Manipulus habeat duos pedes in longi- 
tudine sub brachio. Stola ad minus usque ad paramentum 


_albae dependeat. Alba et casula integra et non dissuta obser- 


ventur. Amictus saepe mundetur. Cingulum mundum, inte- 
grum, longum et benedictum habeatur. Presbyteri sub alba 
induti sint superpellicio vel tunica linea quae vulgariter sar- 
ros vel roches appellatur. Non cantent sine caletementis, vel 
calceis cum caligis attingentibus supra genua. 

Noverint sacerdotes quod si cum conscientia peccati mor- 
talis ad celebrandam missam accesserint et celebraverint, ad 
minus ter peccant mortaliter, primo quia praesumunt indigne 
accedere, secundo quia indigni conficiunt et contingunt et 
tenent sacra vasa, tertio quia indigni maducant corpus Christi 
et sanguinem bibunt. 

Altare ad celebrandum ad minus paretur duobus palliïs 
benedictis. Duo corporalia ad necessitatem unius altaris ad 
minus habeantur quae sint mundissima et benedicta et altae 
plicaturae. 


- (12) Nous restibuons l'en-tête que porte le titre IV dans les 
statuts d'Odon de Paris et ses dérivés. 
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Pannus cum quo calix extergitur, cum veneratione custo- … 


diatur, vel in calice vel super altare sicut reliquiae custodia- 
tur. Caeteri panni quibus patena vel ealix involvuntur, mundi 
custodiantur. Missale semper involutum camisia linea et mun- 


da altari imponatur, et habeat sudarium vel manutergium 


dependens quo presbyteri nares faciem et os detergant. Loca 
circa altare ab aranearum telis et pulveribus et caeteris 
immunditis saepius emundentur. Cortinae altaribus utrimque 
appendantur nec ab aliquo ipsius sacrificii (13) retrotrahan- 
tur. La 

Cortina conveniens sursum super altare extendatur quae 
protegat et defendat altare ab incommodis immunditiarum 
descendentium. (Calix et patena in quibus conficitur corpus 
Christi, sint argentea vel aurea et integra et calix sit cum 
firmo pede non titubans. 

Nullus sacerdos sine elerico celebrare praesumat, qui eleri- 
cus habeat desuper vestes suas superpellicium vel capam 
rotundam et calciatus incedat. (Clericus autem vel sacerdos 
non faciat aperturam sub assellis in tunica linea vel super- 
pellicio quibus ejiciantur brachia sine manicis lineae tunicae 
vel superpellicium in ministerio altaris. 

_Ampullae vini et aquae integrae et mundae intus et exte- 
rius observentur, et signo notabili distinguatur vas vini à vase 
aquae. Vinum ampullae ad minus de tertio et in tertium diem 
renovetur. Vinum rubicundum si commode possit haberi ad 
celebrandum ministretur. Piscina in qua lavat sacerdos manus 
post consecrationem munda teneatur et cooperiatur, et exter- 
sorium post illam lotionem mundum teneatur et reverenter 
alba tela vel corona linea serica tegatur ; eum corporali 
cum necesse fuerit abluatur ab aliquo sacerdote vel persona 
religiosa, et aqua lotionis in sacram piscinam mittatur. Idem 
fiat de extersorio calicis vel ipsum quando vetus vel minus 
honestum fuerit supra piscinam sacram comburatur et cinis 
in piscina recondatur. Item habeat sacerdos proprium manu- 
tergium quo manus detergat ante celebrationem, vel ante con- 
tactum sacrorum ut eucharistiae chrismatis et olei sancti. 

Clericus autem non extergat manus suas ad praedicta 
manutergia sed habeat aliud proprium. Sacerdos diligens sit 


(13) sic. 


ae “PLUS ANCIENS S 'ATUTS Te nb es De pute di ; 
Ci in electione ete CR Le ut sit integra, ue non 
nimis vetusta. Et in appositione vini et aquae discernat ore 
quid sit utrumque, vel ab alio faciat gustu discerni. | 

De aqua ponantur duae guttae. Sacerdos autem attente 
et distincte legat et dicat in canone quae dicenda sunt. Sacer- 
dos non elevet hostiam ad videndum populo, nisi postquam 
dixerit haec verba : hoc est enim corpus meum. Et tune pulse- 
…. tur magna campana tribus vicibus ex una parte, ut En , 
… qui audierint, ubieumque fuerint adorent. 
: Si sacerdos cum venerit ad consecrationem 
À [A partir d'ici nous donnons le texte À 1. 
à Les variantes qu'offre le texte A 2, ont été 
5 rejetées en note.] 
% 
5 
1 


MÈRES vel ad perceptionem nichil invenerit (14) innuat 
quod afferatur aqua et vinum(15) . quibus appositis dicat 
verba canonis ab illo loco : simili modo(16) postquam cena- 
tum est . etc. usque in (17) finem . et faciat signa (18) que ex 
| tune solent fieri super sanguinem (19) . illa vero que facta 
_  sunt super(20) eucharistiam non reiteret [;] quod(21) si 
.  aquam invenerit et gustaverit. non reiteret sacramentum san- 
_  guinis . sed [transeat] (22) cum consueto modo. Ille vero (23) 
per <uius negligenciam hoc contigerit (24) . ieïunet tribus die- 
bus in pane et aqua. Si quid de sanguine ceciderit super eor- 
porale vel pallas (25) altaris . illa pars abscindatur et pro reli- 
quiis abscondatur (26). et (27) comburatur et cinis(28) in 
piscinam reponatur . vel pars corporalis vel palle intincta a 
_ sanguine (29) ter diligenter abluatur. et aqua ablutionis a pres- 


(14) nihil in cali invenerit. 
(15) vinum ei et aqua. 

(16) similiter. 

(17) ad. 

(18) signacula. 

(19) solent supra sanguinem fieri. 
(20) illa autem quae facta super. 
(21) reiterentur; sed. 

(22) sed transeat cum. 

(23) autem. 

(24) invenerit. 

(25) super palliam. 

(26) recondatur. 

(27) vel. 

(23) citius in sacram. 

(29) intincta sanguine. 


HÉSRR 
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L: 


bytero ieiuno . vel religiosa (30) persona et ieïuna . sumatur. ï 
et poterit (31) dictis pannis uti sieut prius post ablutio- 


nem (32). 


Si sanguis super aliquit. (33) vestimentum ceciderit illa 
pars abscindatur et comburatur . et cinis in sacram piscinam 


recondatur. Si super lignum (34) . vel lapidem vel solidam ter- 
ram (35) ceciderit illa pars si commode possit haberi a presby- 
tero ablingatur (36) et postmodum cultello vel rasorio rada- 


tur (37) et rasura cum ablutione vini et aque a sacerdote 


sumatur vel combusta in piscinam mittatur (38). 

Item si in sanguine musca vel aranea (39) vel aliquot (40) 
abhominabile ceciderit . et (41) vix sine periculo corporis possit 
sumi . vel vomitu (42) . caute abstrahatur (43) et super pate- 
nam vel alium calicem abluatur vino et post susceptionem san- 
guinis (44) et ablutionem solitam illa lotio (45) bestie a pres- 
bytero sumatur vel in piscinam reponatur (46) et bestia 
super (47) piscinam comburatur. | 

(A 2 : Si Corpus Domini super pallam ceciderit, bis lave- 
tur vino vel aqua et a presbytero sumatur. Si supra aliud 
vestimentum ceciderit, par illa abscindatur, et Op et 
cinis in piscinam mittatur.) & 

-Calix ad communicandum infirmos mundus et He 
habeatur (48) et coopertus custodiatur . si facultas suppe- 
tit (49) fiat argenteus. 


(30) vel aliqua religiosa. 

(31) et tunc poterit. 

(32) post ablutionem praedictam. 
(33) aliud. 

(34) signum. 

(35) terram solidam. 

(36) commode fieri possit ablingatur. 
(37) postmodum radatur. 

(38) in sacrum (!) piscinam deponatur. 
(39) in sanguine vel aranea. 

(40) aliud. 

(41) quod. 

(42) corporis et vomitu sumi possit. 
(43) auferatur. 

(44) post sanguinis sumptionem. 

(45) lotura ; 

(46) mittatur 

(47) supra. 

(48) integer et mundus servétur, 

(49) Et si facultas suppetat. 


LEE 


Pixis in qua corpus christi reservatur vel ad infirmos defe- 
ratur (50) sit eburnea vel argentea . vel ad minus cuprea bene 
elimata et semper pannus mundus et albus vel sericus (51) 
infra pixidem ponatur . supra quem corpus domini loce- 
tur (52). Cum infirmus communicari voluerit . prius visitet 
 eum presbyter sine corpore domini . si commode fieri pos- 
sit(53) et diligenter audiat confessionem eius(54) et post 
6 redeat ad ecclesiam et cum profecturus erit ad communican- 
.  dum infirmum . prius aliquanto spacio pulsetux ‘campana 
__  aliquo certo signo ad hoc distincto (55) . ut fideles conveniant 
_. ad ecclesiam (56) . qui ferendum (57) (!) dominum reverenter 


3 et ordinate sequantur (58) et oraciones quales sciant (59) di- 
; cant devote pro infirmo eundo et redeundo. 
:  Sacerdos vero dicat eundo et redeundo(60) VII psalmos 
_ cum letania(61) et ceteras oraciones. Incedat vero (62) pres- 
_  byter cum lucerna precedente et expectent eum fideles (63) . 
_  donec eger (64) communicetur et redeant usque ad (65) eccle- 
 siam post presbyterum deferentem corpus christi. Eodem modo 
L redeant. 
Quilibet fideles peniteneiam devote predictam tte (66) 
habeant V dies ingulgencie pro eundo et redeunto (67). 

Si autem qui maligne (68) hanc processionem perturbave- 


(50) defertur. 
(51) et pannus albus lineus et mundus vel sericus infra. 
(52) domini in pixide collocetur. 
(53) potest. 
(54) confessionem ejus audiat 
(55) ad id destinato 
(56) ad ecclesiam veniant 
(57) sacerdotem deferentem dominum suum, 
(58) subsequantur. 
(59) sciunt. 
; (60) Sacerdos autem eat et redeat dicendo. 
re (61) septem psalmos-et si via fuerit longior addat XVim psal- 
mos letaniam. 
(62) autem 
(63) expectent fideles. 
(64) infirmus 
(65) redeant ad ecclesiam cum sacerdote deferente corpus christi 
semper ne populus in vanum redeundo adoret. 
(66) Quilibet autem fidelis vel poenitens si devote praedicta 
fecerit. 
(67) et V pro redeundo. 
(68) Si qui autem maligni. 
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rint si(69) se non correxerint per censuram ecclesiasticam co- 


gantur (70). DIE) , : 

(4 2 : Deferatur autem corpus christi venerabiliter et subli- 
miter posito decenti coopereulo super calicem quod sit cum 
cruca superposita et cum panno fimbriis sericis adornato). 

Si infirmus levem vomitum vel infimum paciatur . vel fre- 
quenter levi occasione (71) . non conferatur ei corpus christi . 
sed credit (72) et spiritualiter accipiat. 

Antequam presbyter communicat infirmum querat ab 
eo (73) si credit quod sub illa forma panis sit corpus christi . 
matum de virgine . passum in cruce . suscitatum tercia die . 
quod si confessus fuerit (74) verbo vel signo . communicet eum 
. si altera non obstiterit causa. 

Si vero communicatus evomuerit partes diligenter et 
caute (75) colligantur que repperiet (76) [.] postea cum vino 
a sacerdote vel alio(77) fideli sumantur . residuum vomitus 
comburatur et ponatur in terram iuxta altare vel alibi vel 
in sacro loco (78). 

(4 2: Cum autem corpus domini defertur, fideles coram 
quibus defertur, si commode fieri possit genua flectent, pec- 
tus tundant, et inclinato capite adorent junetis manibus. Equi- 
tantes non dedignentur descendere de equis ut adorent eum 
qui pro ipsis descendit de coelis). 

Precipimus ut nullus sacerdos (79) audeat celebrare missam 


nisi prius dixerit matutinas . et primam . et canonicas (80). 


Eucharistia servetur pro infirmis singulis diebus domimicis 
.et singulis diebus dominicis servetur corpus christi sub altare 


(69) et moniti. 

(70) per ecclesiasticam censuram compellantur. 

(71) Si infirmus frequenter vomitum levi occasione patiatur. 

(72) credat. 

“ en communicet infirmum sacerdos dicat ei quod. 

sit. 

(75) caute et diligenter. 

(76) quae reperiri poterunt, et ah sacerdote. 

(77) aliquo . 

(78) Les mots vel alibi vel in sacro loco ne se trouvent pas 
dans À 2. 

(79) presbyter. 

(80) misi prius dixerit matutinas canonicas et primam. Joi, Le 
texte A2 est apparemment préférable aux texte À 1. Les statuts 
de Trèves (1227 env.) et de Rouen (1235-1245) portent également : 
matutinas canonicas et primam. 
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in honesto loco . vel armariolo sub celave sollicite custodia- 
tur (81). Similiter erisma et oleum sed in alio loco. 

= Doceant sacerdotes subditos suos ut cum venerint ad com- 
municandum die pache vel alia (82) die ieiuni et devoti (83) 
et confessi accedant et nullus extraneus se intermisceat (84) 
nisi viator vel (85) peregrinus et hoc de licentia sacerdotis. 

Item bhostie non consecrate non dentur nec eciam 
pueris (86). 

Pueri autem non (87) communicentur antequam fidei dis- 
eretionem habere dinoscantur ut circiter decennium. 

Tot hostie consecrentur . ut sufficiant omnibus fideli: 
bus (88). | 

_ Precipimus ut nullus sacerdos in die bis missam suam 
celebret nisi in magna necessitate (89) et in prima missa 
non (90) utatur ablutione vini et aque sed (91) reservetur in 
tuto et honesto loco et eam accipiat in secunda missa (92) . vel 
det honeste persone (93). 

Presbyteri non deserviant ad duas ecclesias nisi una depen- 
deat ad aliam (94). 

Nullus fidelis arcendus est à communione nisi excommuni- 
catus vel interdictus . vel notorio crimine notatus . ut mere- 
trices . ystriones . meretricum receptores et turpitudinis 
mediatores excommunicentur (À 2 : Nullus archendus est a 
communione nisi excommunicatus fuerit, vel nominatim inter- 


(81) Eucharistiae servatae pro infirmis singulis diebus dominicis 
renoventur. Corpus domini super altare in honesto loco sub clave 
custodiatur. 

(82) die Paschae vel alia, jejuni. 

(83) jejuni devoti. 

(84) immisceat. 

(85) et. 

(86) Item hostiae mon consecratae quae dicuntur Panis benedic- 
tus nulli dentur, nec etiam pueris. 

(87) Pueri mon. 

(88) Item praecipimus ut die Pt et caeteris diebus s0- 


lempnitatum quibus fideles communicantur, tot hostiae consecrentur, 


ut non oporteat frangi formas quando fideles communicantur. 

(89) Item praecipimus ut nullus sacerdos bis in die celebret 
missam nisi in magna necessitate et urgenti, 

(90) et tantum post perceptionem sanguinis non. 

(9i) sed reservet. 

(92) post secundam missam. 

(93) personae jejunae quam noverit esse peritam ad hoc. 

(94) in duabus ecclesiis nisi una dépendeat ab alia. 
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dictus, vel aliquo erimine notorio notatus, ut meretrices publi- 
ce, mimi, ystriones, et illi qui dominicis diebus et solempni- 
tatibus ex praecepto institutis serta vel coronas de floribus 
vel herbis, vel de quacumque alia mäateria faciunt ad venden- 
dum. Sacerdotes prohiïbeant sub poena excommunicationis sub- 
ditis suis ne locent meretricibus vel receptatoribus earum vel 
turpitudinis mediatoribus domos aliquas. Et si aliqui contra 
prohibitionem ïistam fecerint, episcopo vel ejus officiali, 
nomina eorum per presbyteros nuntientur, et exhortentur 
parochianos suos ut ipsis presbyteris denuntient eos qui dere- 
linquerint (!) in praedictis). 

Excommunicamus presbyteros et capellanos qui scienter 
cantant missam excommunicato presente (95). (A 2 ujoute : 
In capellaniis magnorum vel aliorum nisi ex licentia nostra 
nullus audeat deservire). 


[Tit. V.] DE MATRIMONIO 


Prohibeant presbyteri (96) subditis suis ne dent sibi fidem 
mutuo de contrahendo matrimonio nisi coram presbytero alte- 
rius eorum . qui volunt contrahere [.] et in loco celebri . et 
in (97) publico coram hominibus (98) [.] et si inter se (99) 
fidem dederint mon valebit. Precipimus ut nullus sacerdos … 
audeat bannos facere sine licentia episcopi . vel matrimonium 
inter eos celebrare quamvis eciam velint se ipsos iterum affi- 
dutiare (100). 


(A 2: Si autem sacerdos contra praeceptum istud inter 
aliquos matrimonium celebrare praesumpserit, eo ipso se sciait 
esse suspensum. Excommunicentur et denuntientur excommu- 
nicati qui clandestinas nuptias contrahunt, et sacerdos qui 
celebrat hujusmodi nuptias necnon denuntietur excommuni- 
catus. Quicumque clericus vel laicus vel mulier aliquas per- 


(95) cantabunt praesentibus excommunicatis. 

(96) sacerdotes. 

(97) et publico. 

(98) omnibus. 

(99) aliter fidem dederint inter se de contrahendo, praecipimus. 

(100) audeat sine licentia episcopi edicta vel bannos celebrare, 
nec matrimonium inter eos solempnisare, quamvis etiam velint post 
_ primam fidem iterum coram presbyterum affidare. 
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sonas modo praedicto conjungere praesumpserint, denuntien- 
tur etiam excommunicati). 

Excommunicamus et noue excommunieati qui post 
affiduciacionem clandestinam earnaliter se cognoscant (101). 

ÆExcommunicamus denunciamus excommunicatos qui elan- 
destinas nuptias contrahunt (102). 

Quicumque elerieus vel laicus vel mulier aliquas personas 
modo predicto coniungere presumpserit excommunicetur (103). 

(À 2 : Quicumque clandestinis nuptiis coram sacerdote vel 
alio <elebratis interfuerint, nisi infra quindecim dies episcopo 
vel ejus officiali revelaverint, éxcommunicamus eos). 

Excommunicamus qui fidem dederint vel acceperint et 
donum acceperint vel dederint pro nuptiis celebrandis (104). 

(À 2 : Excommunicatio ista recipietur (!) saepe a singulis 
sacerdotibus in parochiis). 


Cum matrimonia fuerint celebranda ante (105) tribus 


diebus festivis et (106) se distantibus fiant banni publice in 
ecclesia ad missam (107) . et qui sciverint (108) legitimum 
inpedimentum propinant (109) ante matrimonium et hoc 
audientibus (110) precipiatur sub pena excommunicationis et 
ipsi presbyteri diligenter investigent (111) utrum aliquot inpe- 
dimentum obstet (112). Cum autem apparuerit probabilis 
contractura (113) contra matrimonium . contractus interdica- 
tur expresse donec quid fieri (114) debeat episcopus vel eius 
officialis consulatur. 

(A 2 : Si autem post interdictum nostrum vel officialis vel 
proprii sacerdotis aliqui contrahere praesumpserint, et qui 


(101) Excommunicentur et denuntientur ... affidationem ... 
cognoscunt. 

(102 et 103) Dans Le texte A 2, ces paragraphes se trouvent 
plus haut. 

(104) Excommunicamus etiam ... dederint pro impedimentis 
celandis matrimonii. 

(105) in. 

(106) a. 

(107) ad missam post ewangelium. 

{108) sciunt. 

(109) proponant. 

(110) et praecipiatur audientibus omnibus. 

(111) investigent diligenter nichilominus. 

(112) obsistat. 

4113) probabilis conjectura contra matrimonium contrahendum. 

(114) donec fieri deceat episcopo vel ejus officiali. 
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contraxerint et qui nuptias celebraverint, poena contrahen- + 


tium clandestine punäiantur et excommunicati denuntientur). 


Si quis alicui dederit fidem de matrimonio contrahendo 


per verba de futuro et ante carnalem copulam fidem (115) 
velint remittere non fiat huiusmodi quitatio nisi per episco- 
pum vel eïus (116) officialem (117). 

Presbyter pro dandis litteris testimonialibus nichil recipiat 
pro celebrando matrimonio nichil exigat, (À 2 : Presbyteri pro 
dandis litteris tesimonialibus nihil recipiant, sed pro labore 
scripturae et sigillatione et cera tres albi sufficiant. Sacer- 
dotes pro celebrando matrimonio nihil exigant, nec pro bene- 
dictione serotina, sed celebrato matrimonio secundum quod 
consuetum est accipiant, et [si] subditi contra consuetudinem 
approbatam dare negaverint, ad episcopum [vel] ejus offi- 
cialem sacerdos nomina eorum deferat). 

Excommunicentur qui contra matrimonium sortilegium vel 
maleficium (118) procurant. 

Matrimonium eum honore et devote celebretur. (4 2 : 
Matrimonium cum honore et devotione contrahendum celebre- 
tur, et benedictio nuptiarum in missa hora debita et cum nota 
ad modum praefationis cantetur (119). 

Sciant presbyteri (120) hec esse inpedimenta (121) matri- 
monii : frigiditas . inpossibilitas (122) coeundi naturalis per 
defectum caloris accidentalis . per maleficium [.] habitus 
religionis cum professione . ordo subdyaconatus et supra. con-. 
sanguinitas (123) . affinitas . conpaternitas (124) . votum sol- 
lempne (125) factum in manus episcopi vel alicuius ex parte 
eius destinati (126) . dispar cultus paganismi et (127) iudaismi 


(115) fidem mutuo velint. 

(116) per 

(117) suit l'en-tête exponctué : De litteris testimonialibus. 
(118) maleficia. 

(119) suit l'en-tête exponctué : De impedimentis matrimonii. 
(120) Sacerdotes sciant. 

(121) impedimenta. 

(122) impossibilitas. 

(123) cognatio. consanguinitas. 

(124) compaternitas. 

(125) solempne. 

(126) ad hoc destinati. 

(127) vel. 
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.-vis . coactio violenta (128) . éTTOr persone . Dohestes publice 

_ honestatis (129) . iusticia. Ut puta (130) : si unus fratrum des- 
ponsaverit aliquam puellam eo mortuo frater eius vel consan- 
guineus usque in (131) quartum gradum non potest eam habere 
in uxorem. 


[Tit. VI.] DE ORDINIBUS (132) 


Precipitur omnibus clericis habentibus ecclesias vel capel- 
lanias vel preposituras vel alias curas animarum ut ad singula 


_ordinum tempora se offerant ordinandi ab episcopo (133) feria 


Va ante tempus ordinum etiam non vocati . ut possit inquirere 
episcopus vel archidiaconus de hiis que pertinent ad sufficien- 
tiam ordinandi . et hoc iurare debent quando episcopus eos 
recipit ad parrochias vel ecclesias sub periculo sui bene- 


ficii (134). 


Panne odirand: episcopo (135) per suos archidia- 
conos (136). 


: Retinemus fructus parrochiarum et capellaniarum eorum. 
_ qui in propriis personis et in ordine sacerdotali idem (137) 
non deserviunt . et eorum qui curam parrochialem de manu 


episcopi non acceperint (138). Precipimus (139) decanis ut 


_ singuli in suis decanatibus constituti huiusmodi (140) diligen- 


ter inquirant et ad noticiam episcopi deferant. 
Omnes ordinandi diligenter ante ordines confiteantur ut 


mundi corpore et mente(141) graciam ampliorem accipi- 


ant (142). 


(128) judaismi, error personae, 
(129) honestatis publicae justitia, 
. (130) Puta. 

(131) ad. 

(132) L’en-tête ne se trouve pas dans À 2. 

(133) ordinandi feria. 

(134) Et hoc jurare debent quando récipit e0s episcopus ad ec- 
clesias vel parochias sub periculo sui beneficii. 

(135) episcopo ordinandi. 

(136) per archidiaconos suos. 

(137) ibidem. 

(138) acceperunt. 

(139) Praecipitur. 

(140) singulis in suis decanatibus de hiis. 

(141) mente et corpore. 

(142) accipiant ampliorem. 
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Prepositi et decani qui curam habent animarum ad sacros 
ordines secundum quod beneficium requirit se representent et 
in ecclesiis suis debitam faciant residentiam (143). 


[Tit. VII.] DE EXTREMA) UNCTIONE (144) 


Cum reverentia . precedente aqua benedicta et eruce (145) 
[.] per sacerdotem deferatur oleum sanctum ad infirmos {.] 
diligenter (146) dicantur VII psalmi . et oraciones ad hoc 
institute (147). 

(4 2 : Ille autem qui ungit proferat ista verba : per istam 
unctionem et suam piissimam misericordiam indulgeat tibi 
Deus quicquid peccasti per visum. Et sic de aliis, et reverenter 
inungatur. Et verba distincte proferantur, et inde penitus 
nihil exigatur. Sed si quid datum fuerit, gratis recipiatur. 
Tamen consuetudo laudabilis observetur per episcopum, sicut 
supra dictum est de matrimonio). 


Ad sacramentum extreme unctionis . sepe presbyteri 
moneant populum ut indifferenter a quatuordecim annis et 
supra singuli cum necesse fuerit inungantur . nec pauperes 
pro egestate se excusent. 

(A 2 : Si non potest infirmus habere multitudinem cande- 
larum vel indumenta linea quae causa reverentiae in hoc sacra- 
mento exhiberi solent, non propter hoc dimittat sacerdos in- 
ungere; sed sufficiat candela una et unceti eum stupa diligenter 
in singulis membris inunctis extergantur et stupae comburan- 
tur, et cinis in sacro loco reponatur). 

(A 2: Doceant sacerdotes quod hoc sacramentum licite 
potest reiterari in qualibet gravi et periculosa infirmitate. 
Suscepturi quodlibet sacramentum prius confessione munden- 
tur). 


(143) debitam residentiam. 

(144) Le ms À 1 ne donne pas cet en-tête 

(145) aqua benedicta et cruce praecedentibus 

(146) et dicantur 

(147) VII psalmi et letaniae et orationes ad hoc institutae 
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[Tit, VIII] DE HONESTATE CLERICORUM (148) 


Cleriei coronam rotundam (149) habeant conpetentem (150) 
. et septies in anno ad minus coronam radant. Clerici pannis 
viridibus vel virgulatis vel indecentis mensure vel rugatis , 
vel manicis consuticiis . vel calceis laqueatis vel rostratis (151) 
non utantur. 

Presbyteri non cappis utantur manicatis nee tabbardis . 
nec nodis metallinis vel eristallinis in vestibus suis utantur. 
(4 2 : Sacerdotes neque capis manicatis neque tabardis, nodulis 
metallinis vel cristallinis contra pectus non utantur, neque in 
supertunicali neque in aliis vestimentis, sed nec clerici in 
sacris ordinibus constituti praedictis nodulis(152) utantur). 


Cleriei fibulas omnino non ferant nec corrigias auri vel 
argenti ornatum habentes nec anulos (153) nisi quibus con- 
petit(154) ex officio dignitatis. 

Clerici supra cappas non ferant; caputia alterius coloris 
nec mitras in capitibus (155). 

Clerici in ordinibus constituti ferant clausa desuper indu- 
menta (156). Nullus clericus legat epistolam vel evangelium 
cum habitu inhonesto (157). 

Clerici frenis . sellis . pectoralibus deauratis(158) non 
utantur. 


(148) De vita et honestate clericorum 

(149) tonsuram rotundam et coronam 

(150) competentem 

(151) pannis rubeis vel viridibus vel incisis vel virgulatis vel 
indecentis mensurae vel rugatis vel manicis consutitiis vel coll- 
teis (sic) vel laqueatis vel rostratis vel decollatis. Le ms À 1 donne 
rogatis pour rugatis. 

(152) Le ms A 2 donne modulis 

(153) corrigias auro vel argento vel ons metallo per totum 
ferratas neque anulos 

(54) competit 

(55) supra capas suas non ferant caputia quae sint alterius 
coloris quam capae, neque mitras in capitibus dum sunt in ecclesia 
ferant 

(156) clausa ferant desuper indumenta 

(157) Nuillus clericus cum capa manicata vel cabario vel habitu 
alio inhonesto legat lepistolam vel ewangelium in missa. 

(158) pectoralibus calcaribus deauratis vel aliam superfluitatena 
gerentibus 
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Prohibemus sub pena excommunicationis ne clerici arma : 


ferant (159) vel cultros acutos. 

Cleriei tabernas prorsus evitent nisi forte causa necessi- 
tatis in itineribus (160) constituti. 

Hee autem sunt officia(161) que clerici possunt exercere: 
ortulanus (162) . arborum incisor (163) . pastor . nutritor 
pecorum . agricola . pictor . scriptor (164) . librorum repa- 
rator et eorum venditor . pergameni(165) et incausti repa- 
rator (166) . apotaecarius . piscator . (A 2 ajoute : pixarius, 
faber forrarius, limarius, lapidarius, aurifaber, barbator, 
minotor, vestium lanearum incisor et similia). 

Prohibemus ne clerici exerceant turpia negocia . scilicet 
cambitores . tabernarii . carnifices . advocatie et huïusmodi. 
(A 2 : Prohibemus etiam ne clerici exerceant negotia vel officia 
turpia et inhonesta, scilicet cambitoris, tabernarii, carnificis, 


proxenetae quod wulgo dicitur makegnon sive makelaire, vel 


advocationis in curia laïcali et hujusmodi quae absque peccato 
et scandalo modernis temporibus non exercentur. Et si contin- 
gat eos negotiari turpes quaestus et quae usuram sapuerint, 
se noverint interdictos. Haec sunt officia quae non decent 
clericos, ideo prohibemus eïis cum praedictis : ne sint fullones, 
sutores, textores, ystriones, joculatores, ballivi saeculares, 
goliardi, thelonearïi, unctarii, triparii, furnarii et hujusmodi). 

(A 2: Clerici ad aleas vel taxillos non ludant, nee participes 
sint ludentium, nec intersint hujusmodi ludis). 

Item precipimus ne clerici seculares (167) feminam aliquam 
in domo sua habeant vel(168) amitam vel sororem vel (169) 
matrem cum pedissequa . quia instigante diabolo eciam scelus 
perpetratum in istis repperitur (170) . sed mulieribus consan- 


(159) ferant arma impugnationis nec 

(160) in causa necessitatis et in itineribus 

(161) Haec sunt officia 

(162) ortholanus 

(163) arborum insector 

(164) pastor. librorum sopara ten 

(165) pargameni 

(166) parator 

(167) Item praecipimus ne aliquis sacerdos 

(168) habeat in domo sua nisi 

(169) nec 
.. (70) etiam in ïllis reperitur scelus esse perpetratum aut 
etiam in pedissequis earum 
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guineis in domibus longe de sua conversatione remotis (171) si 
indigeant necessaria poterunt ministrare. 

Sacerdotes non invitent parrochianos suos cum uxoribus 
eorum ad prandium . neque invitati ad convivia eorum acce- 
dant (172). 

Sacerdotes feminam ad hospitandum vel ad convivium in 
domibus propriis non recipiant . nec in domo suspecte mulieris 
hospitentur mec de elemosina pauperis crutifixi mulieres pro- 
curent (173). 

Clerici in gremiis alinearum feminarum non iaceant , 
neque cubito super eas accubant (174). (A 2 ajoute: neque inter 
constinarias sedeant nec domunculas quae scrineae vocantur 
clerici frequentent) nec choreïs ‘. mec spectaculis ioculato- 
rum (175) intersint. 

In ecclesiis insanie et Iudibria . et ludi inhonesti et festa 
fatuorum prohibeantur (176). 

Clerici quando leguntur euuangelia eaputia tollant (177) 
et nudis capitibus illud audiant. Intrantes et exeuntes sacel- 
lum (178) ceapud inelinent humiliter ad altare (179). 

Item si predicationi sacerdotis non interfuerint laïei . sol- 
vant singuli unum denarium . ad missam denarium . paupe- 
rum (180) nisi legitimo inpedimento fuerint detenti . de quo 
dent fidem. (A 2 : Dominicis diebus, quando solempnisat tota 
parochia, missae et horis intersint in cancello divinis officiis 
celebratis secundum scientiam verbi a Deo sibi datam suum 


(171) domibus a sua conversatione remotis 

(172) parrochianos cum uxoribus ad prandium nec... 

Ce paragraphe et le paragraphe suivant sont rangés par 
nous suivant l’ordre qu'ils ont dans le ms À 2 et qui nous 
semble être plus logique. Ils se trouvent ordonnés dans 
l’ordre inverse dans le ms À 1. 

(173) Sacerdotes ad hospitandum vel ad convivium in domibus 
non recipiant foeminam, nec in domibus suspectae mulieris hospi- 
tentur. 

(174) neque super eas cubito accumbant 

(175) nec choreïs nec ludibriorum spectaculis nec joculatoribus 

(176) In ecclesiis festa fatuorum, insaniae, ludibriorum et lasci- 
viorum et ludi inhonesti cum indebita mutatione vestium fieri prohi- 
bentur 

(177) quando legitur ewangelium caputia abstrabant et mudatis 

(178) cancellum 

(179) inclinent ad altare 

(180) à lire, sams doute : unum denarium ad mensam paupe- 
rum 
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ministerium impendentes, Qui autem missae matutinis tam in 
die solempni et dominica quam vigilia interfuerint, et praedi- 
cationi sacerdotum non interfuerint, solvant singuli unum 
denarium ad mensam pauperum, vel si divites fuerint tres 
denarios, nisi legitimo impedimento detenti fuerint, de quo 
fiat fides sacerdoti). 

Sacerdotes honeste se in ecclesia habeant . sine cachinno 


_et murmuratione (181). 


In processione dominieali erux precedat sacerdotem [.] 
bini incedant in ecclesiis parrochialibus (182). 

(4 2 : Et qui poenam solvere noluerint, et qui rebelles 
fuerint episcopo vel ejus officiali vel archidiacono nuntientur). 

(A 2 : Librum qui manuale dicitur vel agenda, omnes sacer- 
dotes habeant parochiales). 


[Tit, IX.] DE TESTAMENTIS 


Precipimus ne presbyteri (183) per manum laïcalem testa- 
menta sua ordinent . nec(184) sine presentia presbyteri (185) 
nisi inprovisa necessitas (186) acciderit. 

Precipimus ne sine presbytero laici testamenta sua faci- 
ant (187). 

Exhortentur presbyteri (188) Sion suos ut legent (189) 
in testamento suo (190) fabrice ecclesie beate Marie Camera- 
censis . secundum facultatem et devotionem suam. 

Precipimus eciam presbyteris (191) ut solliciti et dili- 
gentes (192) sint in monendis parrochianis suis quod (193) 
elemosinas et legata faciant ad fabricam ecclesie beate Marie 


(181) In ecclesia sine tumultu &et sine verbositatione et sine mur- 
muratione et sine cachinno se habeant 

(182) In processione dominicali inter crucem et sacerdotem bini 
incedant in ecclesiis parochialibus 

(183) sacerdotes 

(184) nique 

(185) sacerdotis 

(186) nisi impromissa necessitatis 

(187) ne laici sine suo sacerdote testamenta facere praesumant 

(188) sacerdotes 

(189) legant 

(190) in testamento fabricae 

(191) Praecipimus sacerdotibus 

(192) diligentes et solliciti 

(193) in monendo frequenter subditos parochianos suos ut 
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Cameracensis . et sub testimonio bonorum per nuntios fideles 
procuratori fabrice (194) mittant et nomina eorum qui fabrice 
legaverint vel confrarias beate Marie (195) solverint ad syno- 
dum deferant . ut pro eis in synodo fiat communis oracio et 
in singulis parrochiis dominicis diebus et festivis fiat specialis 
oracio . et expressa (196) pro benefactoribus ecclesie beate 
Marie Cameracensis. 

(4 2: Exhortentur sacerdotes ut omnes clerici et laici testa- 
menta facere non differant usque ad angustiam mortis, sed 
ea faciant dum adhue compotes sunt sui corporis, mentis et 
oris). | 

Precipimus ut presbyteri(197) et capellani beneficiati 
scribant in principio sui missalis vel in fine omnes reditus 
ecclesiarum et possessiones earum . et distingant que ad plebem 
pertinent . et que ad opus ecclesie (198). 

Precipimus ne (199) presbyteri et subditi(200) de hiis que 
sunt ecclesie (201) aliquid alienent . nisi per consilium epis- 
copi (202) et si aliter factum (203) fuerit sciant emptores non 
valere. 

Item precipimus ut presbyteri (204) que male scierint ab 
ecclesiis suis alienata (205) fideliter repetant [.] quod (206) 
si non possint episcopo nuntient. 

Prohibemus ne pro mercede sepulture corpus sepeliri dif- 
feratur . nec(207) purificatio puerpere occasione mala diffe- 


(194) et sub testimonio bonorum legata et caeteras elemosinas 
fideliter quaerant per se vel fideles nuntios apposito sigillo suo pro- 
curatori fabricae 

(195) vel confrarias ecclesiae ecclesiae 

(196) ut pro eïis in synodo communis oratio fiat et expressa 

(197) sacerdotes 

(198) vel in fine diligenter omnes redditus et possessiones eccle- 
siarum suarum et distinguant quae ad populum pertinent et quae 
ad necessitates ecclesiarum 

(199) Praecipimus sub poena excommunicationis ne 

(200) presbyteri vel parochiani 

(201) ecclesiae vel presbyteri 

(202) de consilio episcopi 

(203) actum 

(204) sacerdotes 

(205) qui sciverint male alienata ab ecclesia sua 

(206) e ms À 1 porte quia 

(207) neque 
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ratur. (À 2 ajoute : neque coetena ur sed quid postes 
datum fuerit, gratis recipiatur). 

Excommunicatus non absolvatur a simplici presbytero (208) 
nisi in articuro mortis et tune data cautione quod stabit man- 
dato ecclesie. 

Item precipimus presbyteris quod (209) immobilia de bonis 
ecclesie acquisita ecclesie relinquant . de quarum bonis acqui- 
sita sunt [.] de bonis vero suis racionabilia faciant legata . de 
iure enim aliud facere non possunt (210). 


[Tit. X.] DE SIGILULIS 


Sacerdotes habeant sigilla per que de exequutionibus man- 
datorum episcopi certificent . et eius officialis (211). 

Item presbyteri pro sola appensione sigilli sui nichil in 
certificationibus mandatorum suorum recipiant. Item exequ- 
ciones mandatorum suorum faciant presbyteri diligenter . 
sicut tenentur ex suo iuramento. (À 2 a fondu ensemble les 
deux paragraphes : Item sacerdotes pro sola appensione sigil- 
lorum suorum in certificationibus mandatorum suorum supe- 
riorum faciant sacerdotes diligenter, sicut tenentur ex suo 
juramento). 

Item excommunicatos non Pabeant pro absolutis nisi eis 
bene et legitime de absolutione constiterit (212). (A 2 ajoute : 
Si autem certi sint de absolutione, eos denuntient absolutos in 
ecclesiis suis). 

Item sacerdotes cum excommunicatum ue « hoc 
faciant ante fores ecclesie .‘ita ut ille genuflectat (213) et 
capud humiliet . et dicat (214) psalmum Miserere mei Deus. 
(A 2 ajoute : super caput illius, et absolutum introducant in 
ecclesiam et aspergant aqua benedicta et injungant ei ut infra 
septimanam confiteatur de peccatis suis). 


(208) sacerdote 

(209) Ze ms À 1 porte quorum 

(210) ecclesiis relinquant, de quorum (!) bonis acquisitaæ sunt: de 
jure enim aliquid facere mon possunt. De bonis vero suis rationa- 
bilia faciant legata. 

(211) per quae de executionibus episcopi vel ejus officialis cer- 
tifident 

(212) constiterit de absolutione 

(213) ita ut excommunicatus genuflectet pectus tundat 

(214) dicant 
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Sacerdotes antequam incipiant missam si quis vel qua 
excommunicata fuerit proclament ut exeant ecclesiam. Si vero 
ecclesiam exire noluerit sacerdotes divina non celebrent . sed 
per brachia secularium principum eum exire compellant (215). 


[Tit. XI.] DE EXEQUIIS (216) 


Sacerdotes audito obitu parrochianorum suorum statim 
absolvant eos cum psalmo De profundis . et collecta. Post 
hec (217) dicant vigilias et alia que defunctis debentur. 

(4: 2 : Corpora defunctorum de nocte non eustodiantur in 
domibus sed ad ecclesiam deferantur . omnibus exelusis ostia 
reclaudantur). 
_ Item decani referant ad synodum nomina sacerdotum qui 
eodem anno mortui sunt (218) ut in synodo absolvantur , et 
singuli presbyteri faciant pro eis servicium speciale (219) [.] 

Prohibemus ne fiant resignationes ecclesiarum nisi in manu 
episcopi (220). 

Precipimus ut sacerdotes frequenter iniungant parrochia- 
nis (221) suis et(222) communi exhortatione et (223) confes- 
sione ut qui nesciunt pater noster . et credo . et Ave Maria . 
addiseant (224) [.] Eïis (225) qui recte ista sciunt (226) . ini- 

ungant nomine penitentie ut doceant predicta alios (227) qui 
_ nesciunt et assignent viros viris (228) feminas feminabus (229). 


(215) missam proclament in ecclesia si quis excommunicatus 
fuerit in ecclesia, exeat quandiu missa celebratur et servitium divi- 
num fiet. Quod si quis exire noluerit, sacerdotes divina non cele- 
brent, sed per brachium saeculare exire compellant. 

(216) De obitibus 

(217) Postmodum 

(218) defuncti sunt 

(219) servitium spirituale, ut similiter pro eisdem fiat tempore 
opportuno , 

(220) Item inhibemus ne fiant resignationes nisi in manu epis- 


XL, 

(221) subditis parochianis 

(222) et in 

(223) et in 

(224) ut qui nesciunt discant Dominicam orationem et Symbo- 
lum Apostolorum, Credo in Deum et Salutationem Beatae Virginis. 

(225) Eis autem. 

(226) sciverint 

(227) aliis 

(228) viris viros eruditos 

(229) et foeminas foeminis 
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(A 2 ajoute: et qui praedicta sciverint, quotidie in mane et 
vespere ad minus dicant). | 

(A 2 : Discant etiam sacerdotes site suis quodsi aliquos 
duodecim annorum invenerimus post instans Pascha qui prae- 
dicta tria non noverint, ipsos puniemus). 

Presbyteri subditos suos sepe moneant (230) et maxime 
mulieres ne vota faciant aliqua(231) nisi cum magna delibe- 
ratione et assensu (232) virorum suorum . et maxime sacerdo- 
tum (233). 

Item decani non assignent nec(234) teneant capitula sua 
in aastris vel in villis (235) in die mercationis vel fori (236). 

(A 2 : Item decani non faciant assisiam vel talliam super 
presbyteros suos sine consensu episcopi). 

Decani pro nuptiis consanguineorum suorum non mittant 
presbyteris sibi subditis ioculatores remunerandos nec presby- 
teri suis sociis (237). 

Decani non emant a questiariis futuros proventus sui 
questus . neque sacerdotes neque decani questiariis litteras 
non concedant ad questam faciendam (238). 

(A 2: De resignatione ecclesiarum praecipimus ne fiant 


_resignationes). 


[Tit. XII.] DE CIMITERIIS (239) 


Cimiteria munda et clausa teneantur ne a porcis (240) vel 
aliis animalibus inquinentur. | 

Excommunicentur illi (241) qui de novo in cimiterio (242) 
edificaverint. 


(230) Item sacerdotes saepe moneant subditos suos 

(231) aliqua vota 

(232) le ms À 1 donne ascensu 

(233) sacerdotis 

(234) neque 

(235) teneant kalendas vel capitula in villis vel castris 

(236) in die mercati 

(237) Item decani... joculatores 

(238) Item decani non emant a questariis futuros proventus sui 
questus, nec etiam presbyteri. Item decani questariis litteras non 
concedant ad questum faciendum 

(239) cymiteriis 

(240) porchis 

(241) Excommunicentur qui 

(242) cymiteriis 
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Si qui partem ceimiterii subtraxerint et sibi apropinqua- 
verint (243) moneantur ut restituant [.] quod si noluerint 
episcopo denuntientur. 


| Item prohibemus ne placita secularia in ecclesia porticu vel 
cimiterio teneantur. Item prohibemus ne chorei fiant in eccle- 
sia porticu vel cimiterio vel petitionibus vel rogationibus forum 
rerum venalium ir ecclesia porticu vel cimiterio iocos vel ludi- 
bria sua non exerceant. (Passage évidemment corrompu. À 2 
donne : Inhibemus ne placita saecularia in ecclesia vel cymi- 
terio vel processionibus vel rogationibus, item forum rerum 
venalium in ecclesia vel porticu teneantur. Item prohibemus 
ne choreae fiant in ecclesia vel portieu vel cymiterio vel pro- 
cessionibus vel rogationibus. Item forum rerum venalium in 
ecclesia porticeu vel cymiterio non exerceatur et maxime tem- 
pore missae. Item mimi, joculatores, ystriones, saltatrices in 
ecclesia vel porticu vel cymiterio jocos vel ludibria sua non 
exerceant). 

Clerici et laici non interdicti (244) in ecclesia sint tempore 
divini officii et predicationis nec tunc cirea ecclesiam vel in 
porticu (245) morentur vel confabulentur (246). (A 2 ajoute : 
Quod si fecerint a sacerdote moneantur, Quod si emendati non 
fuerint, nomina eorum ad episcopum deferantur). 


Omnes enim excommunicati (247) et interdicti ad predica- 

tionem in ecclesia recipiantur et(248) post predicationem 

exeant. | ; 
Precipimus quod proprii sacerdotes in mancis ecclesia- 

rum (249) maneant et si non habent precipimus quod eïs secun- 

dum leges villarum (250) concedantur. 


Item precipimus quod sacerdotes (251) parrochianos suos 
qui tribus diebus dominicis continuis ab ecclesia sua se absen- 


(243) appropriaverint 

(244) interdicti non 

(245) circa ecclesiam vel porticum 

(246) fabulentur 

(247) Omnes excommunicati 

(248) sed 

(249) quod presbyteri in propriis personis in mansis 
(250) legem villarum 

(251) presbyteri 
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taverint sine licentia sacerdotis (252) et sine iusta causa inter- 
dicant . et ad episcopum transmittant (253). 

Qui procul ad nundinas vel peregre profecti (254) sunt 
licentiam a suo sacerdote recipiant (255) sumendi sacramenta 
si necesse fuerit in via (À; 2 ajoute: et presbyter eis non 
deneget). 


Sacerdotes omnibus diebus dominicis et festivis excommu- 
nicent dominos balgivos prepositos et maiores ecclesie qui 
prohibent subditis suis ne in foro ecclesiastico litigent (256). 
Causas enim ad ïudices seculares pertinentes volumus quantum 
ius exigerit eis relinquere. 


Nulla ecclesia cum persona ecclesiastica cum celericis sussi- 
piat (257) decimas a laico nisi per manum episcopi. 

Nullus sacerdos vel laicus (258) fide iubeat pro alio iudeis 
vel feneratoribus vel inpignoret (259) aliquos libros vel ornia- 
menta vel vasa(260) ecclesie iudeis . sed nec aliis nisi per 

episcopum (261). 


[Tit XIII]. DE QUESTIONARIIS (262) 


Questiarii (263) non permittantur in ecclesiis predicare vel 
negocia sua exponere nec ad huiusmodi os aperire . sed ipsi 
sacerdotes tenorem litterarum suarum et negocia eorum pro- 
ponant (264). L 


(252) presbyteri 

(253) mittant interdictos 

(254) profecturi 

(255) a sacerdote suo accipiant 

(256) Sacerdotes singulis dominicis diebus et solempnitatum 
excommunicent dominos ballivos majores et alios judices saeculares 
qui prohibent subditis suis banno vel poena aliqua vel comminatione 
ne in foro ecclesiastico litigent 

(257) Nulla ecclesia vel persona ecclesiastica vel clericus sus- 
cipiat 

(258) sacerdos vel clericus 

(259) impignoret 

(260) ornamenta ecclesiae 

(261) de consensu episcopi 

(262) De quaestariis 

(263) Quaestarii 

(264) sed sacerdotes fideliter secundum tenorem litterarum sua- 
rum negotia proponant 


RE RETESPPRS 


* 


es 


Or Lo” 


Item sciant sacerdotes quod si permittant huiusmodi 
questiarios (265) . vel goliardos vel quoscumque ignotos pre- 
dicare serio vel cachinice (266) in parrochia sua vel in via vel 
in platea pro questu faciendo [.] nos ab eis ra der 
remus emendam (267). 


Precipimus (268) ut sacerdotes in hospiciis suis honeste 
recipiant secundum suas facultates fratres predicatores et 
minores fratres(269). Item nuncios qui pro eis mendicant 


benigne recipiant et populum exhortentur ad faciendas elemo- 


sinas (270). Quidquid enim eiïs (271) Do nobis reputabitur 
factum. 


Non permittantur questiarii predicatores celebrare super 
archas (272) . nec pulsare campanas manuales per vias vel 
ecclesias. | 


{A 2 x Item prohibemus ne presbyteri vel clerici benefi- 
ciati vel in saëris ordinibus constituti accipiant grangias vel 


census admodiationes nisi de decimis vel redditibus ecclesiarum 


in quibus communicent, quoniam species est negotiationis et 


turpis lucri) 2 


Precipimus (273) sacerdotibus ut dominicis diebus et festi- 
vis exponant aliquid de simbolo fidei et populo diligenter 
distingant articulos fidei et in singulis populum confirment 
racionibus et auctoritate sacre scripture (274) per se vel alios 
predicatores propter hereticos et fidei corruptores 


(265) quaestarios 

(266) Dans le ms A1 Ü y a un petit trou devant les lettres 
chinice 

(267) serio vel intra parochiam in ecclesia vel in via vel in 
platea vel in quibuscumque locis parochiae suae, vel ostiatim deferre 
indulgentias pro quaestu faciendo, nos ab eis condignam requiremus 
emendam 

(268) Item praecipimus 

(269) fratres minores et fratres Praedicatores 

(270) et ad elemosynas eïs faciendum populum exhortentur 

(271) Quicquid eis fecerint, nobis reputabimus esse factum 

(272) Item non permittantur quaestarii praedicare, mec super 
archas celebrare 

(273) Item praecipimus 

(274) auctoritatibus sacrae scripturae. Les mots et populo dili- 


: _ genter distingant articulos fidei ne se lisant pas dans À 2. 


3 
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[Tit, XIII bis] DE FESTIS CELEBRANDIS (275) 


(A 2: Prohibemus ne sacerdotes licentient subditis suis 
pro accomodatione carrucarum suarum et equorum vel anima- 
lium ad hoc deputatorum pro se vel pro aliis quibuscumque, 
in festis celebribus, scilicet diebus dominicis), 

die natalis domini(276) et duobus diebus sequentibus . 
circoncisionibus (277) . epiphanie . quatuor (278) sollempnita- 
tum(279) beate Marie . die parasceve antequam totum offi- 
cium fuerit finitum (280) . secundam feriam (281) post pascha . 
et secundam feriam (282) post pentecosten . festo (283) Philippi 
et Iacobi . duobus (284) festis sancte Crucis. Ascensionis 
domini . Iohannis Baptiste . Petri et Pauli . Marie Magda- 
lene (285) . Iacobi et Christofori . beati Laurencii . Bartho- 
lomei. (A 2 ajoute : Michaelis) Mathei . Simonis et Iude . 
omnium sanctorum . Martini(286) . sancti Andree (287) 
Thome apostoli . et in(288) festo patroni et dedicationis 
ecclesie. 

Precipimus ne sacerdos officium advocationis exerceat . 


nisi forte in causa ecclesie sue . vel miserabilis persone (289). 


Item precipimus omnibus presbyteris quod annuatim in 
crastino octavarum pache (290) sollempniter celebrent anni- 
versarium (291) omnium confratrum ecclesie beate Marie 
Cameracensis . et nuncient populo dominica precedenti quod 


(275) L’en-tête ne se trouve pas dans À 1. 

(276) Dans À 1 les mots die natalis domini font suite immédiate 
au mot corruptores par lequel se termine le chapitre qui précède. 

(277) circumcisionis 

(278) et quatuor 

(279) solempnitatibus 

(280) ante totum divinum officium diuturnum finitum 

(281) feria secunda 

(282) feria secunda 

(283) pentecosten. Philippi 

-(284) et duobus 

(285) Pauli. Magdalenes (sic). Jacobi 

(286) Martini Episcopi 

(287) Episcopi. Andreae Apostoli. 

(288) Apostoli. in festo 

(289) Item praecipimus ne sacerdotes... exerceant ... 

(290) Paschae 

(291) officium 


. Se 


; LE S. se 


EL 


quicumque diceto anniversario intererit si penitens fuerit ei 
decem dies indulgencie concedimus. 


Precipimus quod ommnes sacerdotes (292) parrochiales ex- 
communicent in generali ad minus ter in anno (293) . in nati- 
vitate domini . in pascha . in festo omnium sanctorum omnes 
illos qui faciunt conspiracionem contra presbyteros suos et 
ecclesias suas et prelatos suos. 


[Tit. XIV.] DE FALSARIIS (294) 


Falsarii vel abusores litterarum domini pape(295) 
nomine suo vel alieno inpetratarum et illi qui per litteras 
quascumque causa vexationis ad instantiam aliorum faciunt 
preïudieïum (296) euriarum . quarumque ad quorum (297) 
petitionem evocantur per parrochias inquirantur et eorum 


nomina per decanos christianitatis (298) nobis vel officiali 


nostro transmittantur. 

Item inhibemus sacerdotibus et (299) aliis ecclesiarum pre- 
latis et omnibus clericis ne exequantur mandata iudicum 
delegatorum nisi Pme inspecto auctentico (300) domini pape 
sigillato. 

- Precipimus quod singuli decani habeant aquam benedic- 
tam benedictione speciali (301) de qua possint reconsiliare 


_ cimiteria violata (302) si opus fuerit. Ecclesias autem soli epis- 


copi reconsiliare possunt. 


(292) presbyteri 

(293) excommunicent ter in anno ad minus in generali 

(294) Le copiste du ms A 1 a laissé des espaces en blanc pour 
l'en-tête et pour l’initiale F, mais le rubriqueur a oublié de les 
ajouter. À la marge retranchée se lisent les lettres -is par lesquelles 
se terminait le directeur qui s’y trouvait. 


(295) pape, qui concedunt aliis usum litterarum domini Papae 


__ nomine suo 


(296) in judicium trahi 

(297) et illi ad quorum 

(298) christianitatum 

(299) vel 

(300) authentico 

(301) decani aquam benedictam habeant benedictione episcopali. 
(302) Le ms À 1 porte violenta 
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[Tit. XV.] DE USURARIIS (303) 


Usurarii notorii . ad aliqua ecclesiastica (304) sacramenta . 
nec ad ecclesiasticam sepulturam admittantur. (A 2 ajoute: si 
impoenitentes moriantur. Si autem poenituerint et caverint 
competenter per se vel per alios de restitutione facienda se- 
cundum facultates suas, ad ecclesiastica jura admittantur). 

Sacerdotes usurarios et omni specie usure notatos diligenter 
inquirant et nomina eorum ad nos et officialem nostrum in 
scripto referant (305). 


[Tit. XVI] DE ADVOCATIS ET PROCURATORIBUS 
DE ADVOCATIS ET PROCURATORIBUS (306) 


Hec est nostra (307) constitutio quam per totam dyocesim 
de omnibus advocatis qui locant operas suas volumus et preci- 
pimus observari (308). Advocati qui volunt prestare patroci- 
nium suum (309) in causis ecclesiasticis antequam admittantur 
vel audiantur in causis huiusmodi iurabunt sollempniter quod 
permittent principales personas recitare factum suum et con- 
fiteri nudam veritatem et respondere interrogationibus mutuis 

facto parte ab ipso iudice (310) . nec intrommittent se de facto 
proponendo (311) nisi de speciali licentia iudicis(312) quam 
. debet iudex inpertire (313) . habito respectu et consideratione 
ad simplicitatem partis (314) . si forte inpeditionis (315) lingue 
vel forte ydiota sit(316) vel eciam aliqua (317) rationabili 


(303) L’en-tête ne se trouve pas dans le ms À 1. 
(304) ad ecclesiastica 
(305) ad nos scripta referant 
(306) Le copiste du ms À 1 a laissé des espaces en blanc pour 
l'en-tête et pour l’initiale H, mais le rubriqueur a oublié de les ajou- 
ter. À la marge retranchée se lisent les lettres -is par lesquelles 
se terminait le directeur. 
(307) Haec nostra 
(308) volumus observari 
(309) patrocinium in 
(310) mutuis factis a partibus vel ab ipso füdics 
(311) proponendo vel recitando 
(312) de licentia judicis et speciali 
(313) impertire 
(314) ad simplicitatem si forte 
(315) si forte sit impeditioris linguae 
(316) vel etiam idiota 
(317) vel aliqua alia 


causa motus nec instruent clientes suos subornare vel palliare 
factum suum. Facta autem interrogatione in(318) hiis que 


pertinent ad factum (319) non colloquentur partibus antequam 


fuerit responsum . et si vellent loqui iudices non permit- 


tant (320). Turabunt eciam quod scienter non fovebunt causas 
quas eredent usurarias vel alias iniustas (321) . et quando ini- 
quitatem conperint (322) desistent à patrocinio corumdem. 


Turabunt eciam quod non calumpniose proponent in iudi- ô 


cio per maliciam inserendo (323) frivolas rationes . unde ius 
alterius depereat (324) . vel tardetur . et si scienter fecerint 
infra triduum corrigent errorem suum. Appellationes frivolas 
et(325) frustratorias non interponent nec consulent interponi. 
Redemptores licium alienarum non erunt. nec litem paciscen- 
tur (326) nec consentient hoc idem facientibus (327). Pacem 
partium non inpedient (328) vel compositionem. Calumpnia- 
tores : prevaricatores . collusores nec (329) erunt nec eos fove- 
bunt (330). Solius vexationis intuitu coram uno iudice (331) 
vel pluribus causas non agent vel consulent agitari. 


Sciant universi(332) advocati quod si inventi fuerint 
attemptare vel provocare pudiciciam mulierum vel virgi- 
num(333) in nostra dyosesi . causa suas prosequentium vel 
alterius turpitudinis sive corruptionis de prenotatis reatum 


incurrendo penetraverint (334) : penitus (335) advocationis 


(318) de 

(319) quae ad factum pertinent 

(320) permitterent 

(321) usurarias, et quando 

(322) perceperint 

(323) exercendo 

(324) pereat 

(325) vel 

(326) nec in partem litis pacificentur 

(327) hoc facientibus 

(328) impedient 

(329) non 

(330) fovebunt eos : 

(331) coram judice 

(332) Sciant autem universi 

(333) attemptare pudicitiam mulierum in diocesi nostra 

(334) incurrent. Le ms À 1 porte : penetraverint; à lire, sans 
doute. : perpetraverint. 

(335) primitus 


166 P. C. BOEREN 


officio generaliter destituti . si qualitas delicti exigerit à 
nostra dyocesi bannantur (336). 

Nullus advocationis officium exercere presumat nisi prius 
prenotatum prestiterit iuramentum et(337) litteras nostras 
secum habeat vel archidiaconi . vel decani christianitatis quod 
tale iuramentum prestaverit (338). | 


Excommunicamus eiam omnes (339) ïllos vel illas . qui vel 


que celaverint feoda . vel reditus (340) vel iura episcopi Came- 
racensis . et eos qui sciunt (341) de predictis aliqua esse alie- 
nata . male vel distracta: (342). nisi nobis infra mensem post- 
quam hoc sciverint nobis vel officiali nostro revelaverint. 


(A 2 : Item cum litterae de minusjuste diriguntur ad ali- 
quem, et executor moneat excommunicatorem ut excommunica- 
tum in forma ecclesiae absolvat et quando paratus sit facere, 
executor ulterius non procedat, sed partibus diem assignet). 


EXPLICIUNT PRECEPTA (343) 
[Fin du texte À 1. Se trouvent ajoutés, dams le texte À 2, un 


chapitre sur la tenue des synodes et deux actes de l’officialité.] 


[Tat. XVII] 
DE PRESBYTERIS VENTURIS AD SYNODUM 


Item de quoque decanatu duae partes presbyterorum ve- 
niant ad synodum. Tertia pars remaneat ad succursum alio- 
rum secundum ordinationem decani, et qui in uno anno reman- 


serint in sequenti anno veniant, et alii ad remanendum per 
decanum eligantur. 


Item presbyteri tempore synodi hospitentur cum decanis 


(336) bannientur 

(337) vel 

(338) quod juramentum praestiterit 

(339) Excommunicamus omnes 

(340) celaverint feodales redditus et jura 

(341) qui sciverint 

(342) aliqua de praedictis esse male alienata et subtracta 
(343) Cet explicit se lit seulement dans le ms A 1. 
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suis vel qui non potuerint, crie eis a dons de matu- 
rioribus eum quibus hospitentur in aliis etiam hospitiis. Nec 
aliquis egrediatur solus ad negotia sua nisi cum honesto 
comite. 

Item quilibet decanus afferat in scriptis ad synodum nomi- 
na omnium de suo decanatu, qui debent synodum, ut in synodo 
nominentur qui venerint et qui remanserint. Nominatus autem 
sacerdos surgat et se ostendat. 

Item quilibet decanus infra Nativitatem Domini affotats 
vel mittat in secretis sub sigillo suo nomina parochiarum et 
capellaniarum et ecciesiarum conventualium, et numerum 
personarum qui debent esse in prioratibus et curtibus. 

Item praecipimus ne aliquae mulieres sedeant infra can- 
cellum in horis canonicis. 

Item praecipimus ne nuptiae celebrentur nisi in hora 
Missae. 

Item praecipimua quod omnes sacerdotes filiog et filias 
in sacerdotio genitos ab hospiciis amoveant. 

Item tertia pars capituli quae de consensu decani remane- 
bit, decano suo super expensis suis satisfaciant eundo et 
PRE TRERE PE ad synodum pro qualibet die in quinque solidos val 
garis monetae. 

[1291, mai 28. L’official du diocèse de Cambrai, exécutant la 

sentence portée par Aksson, évêque d'Arras (1231—1244), en 

sa qualité de executor deputatus, établit des mesures coercitives 
contre Les agresseurs de la juridiction ecclésiastique (344) ] 


Officialis Cameracensis, universis christianitatum decanis 


in civitate Cameracensi constitutis ad quos presentes litterae 
pervenerint, in Domino salutem. Ex multorum falsitate fama- 
que referente didicimus quod nobiles potentes ac eorum balli- 
vi scabini et alii subditi quamplurimum contra ecclesiasticam 
libertatem inter se denominata persuasiona conspirationem 
machinantes jurisdictionem Cameracensis curiae praedecesso- 
rum nostrorum temporibus observatam demollire multipliciter 


(344) Azon ou Asson est le seul évêque de Cambrai du XIIE 5. 
dont le nom débute par la lettre À. Nous supposons, que l’official 
de 1291 ait repris ou réédité sous son nom l'acte d'un prédécesseur 
qui fonctionnait du temps d’'Asson (1231-1244). La teneur, d'ail 
leurs, se trouve déjà dans les statuts B qui sont certainement anté- 
reurs à l'an 1291. 
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moliuntur, et quasi quotidie nefarium sibi consilium assu- 


_mentes,, eorum jurisdictionem impedire moventur ac potius 


inquinare, inhibendo ac inhiberi faciendo per terras eorum ne 
quis laicus alium laicum in Cameracum trahere praesumat in 
<uria praenotata, inhibitiones alias consimiles et edicta consi- 
milia faciendo, statuendo certam summam pecuniae contra 
quam ab eïs extorquendam, qua jam ex parte officium manci- 


-parunt quamplurimos in dicta curia jus prosequentes ob hoc 


carceri vinctos hujusmodi poenam! solvere compelluntur im- 
pedimentum contemptum dedeceus et injuriam jurisdictionis 
Cameracensis curiae non modicum et jacturam . licet pertur- 
batores curiae praedictae per reverendum patrem ac domi- 
num À . dei gratia Atrebatensem episcopum executorem super 
hoc à summo pontifice deputatum, excommunicationis vin- 


 <ulo publice sint ac solempniter innodati. 


Volentes in quantum possumus praemissis remedium adhi- 
bere, vobis omnibus et singulis, Domini Cameracensis auctori- 
tate, praecipiendo mandamus in virtute sanctae obedientiae et 
sub poena suspensionis quam in vos et singulos vestrum ex 
tune in scriptis ferimus, si contra feceritis quod mandamus et 
praesens mandatum prout tenet, non fueritis exeeuti; fir- 
miter injungentes quatenus singuli vestrum infra triduum 
post receptionem praesentium convocatis in unum omnibus 
presbyteris et singulis parochialibus decanatus sibi commis- 
sis generale capitulum de ïipsis propter hoc statuendo, 
auctoritate nostra et sub poena praedicta injungatis eisdem ut 


singulis diebus dominicis et festivis, candelis ac campanis pul- 


satis in facie ecclesiarum suarum omnes et singulos perturba- 
tores jurisdictionis (345) curiae praedictae nominatim necnon 
eorum fautores excommunicent et excommunicatos nunciari 
faciant publice ac solempniter indilate sine alterius expecta- 
tione mandati tam auctoritate executoris praedicti quam 
nostri, et eos tanquam excommunicatos ab omnibus arctius evi- 
tari. Proviso ne dictum miandatum tanquam sopitum relin- 
quentes de ipso viriliter exequantur de mandando aliquatenus 
quiescere praesumant donec mandatum aliud a nobis super hoc 
receperitis speciale. Et vos (346) mandatum ipsum modo supe- 


(345) Le ms porte jurisdictionem 
(346) le ms porte nos 
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rius expressum executioni demandetis, ut exemplum aliis relin- 
_ quentes, ipsi per vos ad id agendum facilius pertrahantur. 

Transeriptum autem praesentium unicuique haberi faciatis, S 

scituri quod si quis in praemissis exequendis negligens fuerit 
_ vel remissus, graviori a nobis animadversione punietur, quid 
_ super hoc factum fuerit per vos et vobis subditos nobis litte- 
_  ratorie rescripturi. Datum anno Domini M° CC% Nonagesimo 
primo feria secunda ante ascensionem Domini. 


> j De eodem 


: Praeterea vobis mandamus sub poena praedicta quatenus 
quam cito vobis constiterit vel constare poterit quod aliquis 
procurator vel litterarum nostrarum portitor vel etiam litiga- 
tor in curia Cameracensi et occasione vel litterarum ejusdem 
captus fuerit et detentus, cessetis à divinis, donec a nobis 
super hoc mandatum receperitis speciale, Nullum jus christia- 
pitatis praeter Viatieum et Baptismum eïis per quos malefi- 
cium istud fuerit perpetratum, seu familiae eorum faciatis 
seu haberi faciatis. Procuratores vel nuntios et portitores lit- 
terarum euriae Cameracensis cum ad vos venerint ad citan- 

- dum, monendum et excommunicandum aliquos parochianos 
vestros: tam sollicite et caute deliberare cupietis, ne per negli- 
gentiam vestram seu defectum ipsi aliquam injuriam patian- 
Si vero aliquis propter hoc excommunicatus fuerit, ipsum 

nullatenus sine mandato nostro absolvatis. Proviso ne dictum 

mandatum tanquam sopitum relinquentes de ipso viriliter exe- 
quendo de mandato aliquatenus quiescere praesumant, donec 
mandatum aliud a nobis super hoc receperitis speciale, et 
ipsum mandatum modo superius expressum executioni debitae 

demandetis, ut exemplum aliis relinquentes ipsi per vos ad id , 

agendum facilius pertrahantur. Transeriptum autem praesen- 

tium unicuique haberi faciatis, scituri quod si quis de prae- 

missis exequendis negligens extiterit vel remissus, graviori a 

nobis vexatione punietur. Quid inde super hoc factum fuerit 

per vos et vobis subditos nobis litteratorie rescribatis. Datum 
ut supra etc. 
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LES CITATIONS DE DROIT ROMAIN 
DANS L'ŒUVRE DE SAINT THOMAS (1) 


Le renouveau des études thomistes depuis la fin du siècle 
dernier (2) a suscité une production littéraire énorme (3) au- 
tour de la personne et de la doctrine de Saïnt Thomas. 

Dans le but d’y trouver une réponse chrétienne aux pro- 
blèmes posés par le monde moderne et une réfutation des 
erreurs condamnées par l'Eglise, l’effort a plutôt tendu à res- 
susciter et vuigariser la doctrine du Docteur Angélique qu'à 
s'intéresser à l’aspect historique et critique des problèmes 
soulevés. 


En particulier le problème des sources de cette doctrine 


(1) Cette étude est le résumé d’une thèse de doctorat en droit 
canonique soutenue le 28 juin 1951 devant l’Institut de Droit cano- 
nique de l’Université de Strasbourg. MT 

(2) renouveau provoqué en grande partie par les directives de 
Léon XIII (Encyc. « Aeterni Patris», 4 avril 1879, Acta Sanctae 
Sedis, 12/1879, p. 97 et suiv.), de Pie X (Motu proprio « Doctoris 
Angelici», 29 juin 1914, Acta Apostolicae Sedis, 6/1914, p. 316 et 
suiv.), et de Pie XI (Encyc. « Studiorum ducem», 29 juin 1923, 
Acta A. S. 15/1923, p. 328 et suiv.). 

(3) littérature inventoriée jusqu’en 1921 par Mandonnet et Des- 
trez, dans « Bibhiographie Thomiste », Le Saulchoir, 1921. La litté- 
rature postérieure a été régulièrement répertoriée par le « Bulletin 
Thomiste » ; les indications de ce périodique ont été récemment 
réunies en un volume (avec quelques additions) par V. J. Bourke, 
Thomistic Bibliography, St. Louis, U. S. A., The Modern Schoolman, 
1945. 


n’a été que rarement abordé, et encore uniquement sur quel- 


174 ; J.-M. AUBERT. 


ques points spéciaux (4). 

En tout cas l’effort des rares cheats en ces domaines 
s'est limité, cela allait de soi, aux influences les plus impor- 
tantes : Aristote, la Bible, St-Augustin, les Pères de l’Eglise. 

Cependant les auteurs qui se sont penchés sur la doctrine 
sociale et politique de St-Thomas ont généralement, signalé 
une source importante en ces matières : le droït romain. 

Parmi les premiers à attirer l’attention sur ce point citons 
Schneid (5) et Maurenbrecher (6). Kuhlmann, dans la suite, 


démontra l’importance de la chose pour la doctrine de la lot 


chez St-Thomas (7). 
Enfin les travaux plus récents de Linhardt (8) et surtout 
de Schilling (9) et de Fuchs\10) ont confirmé la chose en 


(4) ainsi parmi les principales contributions dont nous avons 
utilisé les méthodes : G. von Hertling, Augustinus-Citate bei Thomas 
von Aquin, paru dans les Sitzungsberichte (séance du 3 déc. 1904) de 
la kôn.-bayerischen Akademie der Wissenschaften (philosophisch- 
philologische und historische Klasse), Munich 1905, pp. 535-602, où 
l'auteur étudie 250 citations de St-Augustin; M. Grabman, Die 
Aristoteleskommentare des hl. Thomas v. Aquin, paru dans Mittel- 
alterliches Geistesleben, 1/1926, pp. 266-313: Spicq, S. Thomas 
exégète, dans le Dictionnaire de Théologie Catholique de Vacant, 
XV, col. 694-738: et G. Geenen, S. Thomas et les Pères, dans le 
même dictionnaire, XV, col. 738-761. 

5) M. ScHNEID, Aristoteles in der Scholastik, Eichstätt, Hugen- 
dubel, 1875; qui écrit : « Dabeï bekundet der Engel der Schule eine 
Vertrautheit mit dem canonischen und rômischen Recht, die über- 
raschen muss. Er zitiert ausser dem Dekret des Gratians die Recht- 
gelehrten Ulpian, Pomponius, Papinianus ...» (p. 148). 

(6) MAURENBRECHER, Thomas von Aquinos Stellung zum Wirt- 
schaftsleben seiner Zeit, Leipzig, Weber, 1898: p. 7 Maurenbrecher 
se plaint que la plupart des écrits sur S. Thomas m'ont que le but 
d'appliquer une autorité infaillible à la solution de problèmes éco- 
nomiques et politiques modernes: p. 9 il mentionne que un des pre- 
miers à insister sur l'importance du droit romain chez S. Thomas 
a été Ashley, dans l’art. «Aquina>», du « Dictionary of Political 
Economy >» de Pelgraves, vol. I. 

(7) B. E. KUHLMAN, Der Gesetzbegriff beim hl. Thomas von 
Aquin im Lichte des Rechtsstudium seiner Zeit, Bonn, Hanstein, 
1912 (Thèse), cf. pp. 98-107; on peut lire dans la préface de cet 
ouvrage (pp. V-VII) quelques témoignages sur l'importance de 
S. Thomas en matière de droit émanant de plusieurs juristes. 

(8) R. LINHARDT, Die Sozial-Prinzipien des hl. Thomas von 
Aquin, Freiburg-im-Br., Herder, 1932; par ex. pp. 23, 189. 

(9) O. SCHILLING, Die Staats- und Soziallehre des hl, Thomas 
von Aquin, 2° éd., Munich, Max Hüber, 1930: pp. 274. 

(10) J. FUCHS, Die Sexualethik des hi. Thomas von Aquin; Kôln, 
Bachem, 1949, pp. 112, 174. 
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montrant par là l'intérêt qu il y aurait à étudier les citations 


de droit romain dans l’ensemble de l'œuvre de St-Thomas, ce 
qui est l’objet de cette étude (11). 


Sans prétendre avoir inventorié toutes les citations ou 
traces du droit romain dans l’œuvre immense du Docteur 
Angélique (12), nous avons cependant recueilli un nombre sé- 
rieux de textes, plus de 150, suffisant pour servir de base à 
une étude d’ensemble. 


Afin de pouvoir mieux discerner leur influence, ces cita-- 


tions sont groupées et étudiées selon leur mode d'utilisation 
par l’auteur : utilisation analogique, utilisation démonstrative, 
utilisation doctrinale ; telles sont les trois parties de cette 
étude (13). 


(11) On peut remarquer que cette influence a été relevée plus 
par les spécialistes des questions juridico-sociales et morales que par 
les historiens généraux de l’œuvre de $S. Thomas; par ex. si M. 
Grabman reconnaît incidemment « Ab und zu bringt Thomas auch 
Zitate aus dem rômischen Recht>»> (Thomas von Aquin, Munich, 
8° éd., 1949, p. 60), E. Walter est plus catégorique : « Eine Haupt- 
quelle sind ihm (S. Thomas) die Kirchenväter und das rômische 
Recht» dans son art. Thomas von Aquino, Handwôrterbuch der 
Staatswissenschaften, de L. Elster, Weber, Wieser, paru à Iéna, 
Fischer, 1928, 8° vol., col. 232; l’auteur situe l'importance de la doc- 
trine de S., Thomas relativement aux transformations économiques 
et politiques du xIrI° siècle, 

(12) L'édition de Parme des œuvres complètes de S. Thomas 
comprend 24 volumes in-4° d’un texte serré, qui se répartit sur près 
de 30.000 colonnes. 


(13) Il y auraït lieu de rappeler ici les caractéristiques géné- 
rales de l’œuvre de S. Thomas, ainsi que le milieu dans lequel elle 
se situe: passage progressif des commentaires ou gloses aux 
sommes (de théologie ou de droit), par le développement de la 
« quaestio », ou traitement rationnel des problèmes. Raison de cet 
#ffort : conciliation dés « auctoritates», ou textes souvent contra- 
dictoires transmis de façon disparate, Méthode employée : exégèse 
dialectique, interprétation tendancieuse des textes, etc... Sur tout 
la nous renvoyons aux deux ouvrages fondamentaux : J. de GHEL- 


LINCK, Le mouvement théologique au XII° siècle, 2° éd., Bruges, 1948 


et M. D. CHENU, Introduction à l'étude de S. Thomas, Paris, 1950. 

Pour la personnalité elle-même de S. Thomas voir M. GRAB- 
MAN, Thomas von Aquin. Eine Eïnführung in seine Persünlichkeit 
und Gedankenwelt, München, 1935, 6° éd. Voir aussi WALZ, Thomas 
d'Aquin dans le Dictionnaire de Théo. Cath., XV, col. 618-631 et 
635-641. 

Pour ie contexte historique, voir VAN STEENBERGHEN, le XIII°8. 
dans « Le mouvement doctrinal du XI° au XIV* siècle », vol. 13 de 
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Première partie : 


UTILISATION ANALOGIQUE DU DROIT ROMAIN 


Un trait caractéristique de l’utilisation du droit romain 
par St-Thomas est bien celui de son extrême variété. En effet 


on pounrait à première vue penser qu’un texte juridique civil, 
utilisé en matière religieuse, ne peut guère l’être que dans des 
disciplines qui lui soient parallèles : droit canonique ou théo- 


logie morale à la rigueur. Or chez St-Thomas on est frappé de 


la diversité des domaines dans lesquels se rencontrent des cita- 
tions de droit romain : Commentaires de l’Ecriture, théologie 
de la Grâce, ete.... On: peut alors se demander comment elles 
peuvent bien être utilisées en des questions si éloignées de 
leur sphère normale d’application. 

C’est pour cela qu'il est utile de s’arrêter d’abord à un type 
d'utilisation bien extérieur certes et accidentel aux yeux d’un 
juriste, mais caractéristique de la pensée de saint Thomas et 
de l’estime qu’il portait à une source de documentation aussi 

profane : l’utilisation analogique. 

Ce premier genre d’emploi du droit romain en des nd 
proprement théologiques est bien fait poun dérouter un es- 
prit moderne ; soucieux de sauvegarder le caractère propre 


l'Histoire de l'Eglise, de FLICHE-MARTIN, Paris, Bloud et Gay, 1951, 
pp. 179-330 (sur S. Thomas, pp. 246-265, avec bibliographie récente). 

Pour le contexte scolaire de l’époque, si nécessaire à connaître 
pour apprécier la nature propre des divers ouvrages de S. Thomas, 
voir Christine THOUZELLIER, dans « L'enseignement et les Univer- 
sités », chap. IV de « La Chrétienté Médiévale », vol. 10 de la même 
Hist. de l’Egl., 1950, pp. 341-386. 

Les textes de S. Thomas seront cités selon les éditions les plus 
récentes : Pour la Somnwæ Théologique, d’après l'édition léonine, 
critique, mais incomplète, Rome, 1882-1950, 16 vol.: pour le Com- 
mentaire des Sentences (de P. Lombard) d’après l’éd. Mandonnet- 
Moos, Paris, 1929-1947, 4 vol. (texte non critique, mais soigné; inache- 
vée) ; pour les « Quaestiones disputatae » et « Quaest. quodlibetales », 
la récente édition publiée à Turin (Marietti), qui, avec le Commen- 


taire de l’Ethique à Nicomaque, présente un texte non critique, - 


mais soigné, 1949. Pour les autres œuvres citées accidentellement, 
nous suivons en principe l'édition de Parme, 1862-1873, 24 vol. 

Les textes du Corpus Iuris Civilis sont cités d’après l'édition 
stéréotypée de Berlin, 1928-1929, et ceux du Corpus Iuris Canonici 
d’après l’édition de Friedberg, Leipzig, 1871-1881. 
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à de chaque science, il comprend difficilement que. l’on puisses 
L faire des rapprochements du type de ceux que nous allons nu: 
3 examiner. Le médiéval au contraire, dans le souci de trouver ee 
une explication à toutes choses, même aux plus sublimes, 
4 dans l'impossibilité de comprendre le mystère, recourait … 
: volontiers à des analogies, des comparaisons. Pour ce faire, il 
j 


ne s’embarrassait pas de serupules scientifiques ; l’analogie 
la plus extérieure pouvait lui suffire, pourvu qu’elle lui pro- | 
) eurât quelque lumière, quitte s’il le fallait, à déformer le 
me moyen de comparaison utilisé alors de façon assez arbitraire. 
| Chez saint Thomas le droit romain a joué ce rôle de façon 
très variée, depuis la comparaison soutenue, poussée dans le 
détail et qui projette sur l’objet à étudier un peu de sa nature, 
jusqu'à la simple convenance, rapide illustration. , FEES 
La règle qu'il suit pour cela a été énoncée par lui au cours 
d’une application : «quandocumque aliquod nomen est impo- 
H situm ad aliquid principaliter significandum, non consuevit FRA 
à ad alia transferri nisi secundum aliquam similitudinei » (14). | à 
Il y a donc dans toute analogie une idée de base assez 
précise, et assez souple aussi, pour être tnansposée dans les 
domaines les plus divers et recevoir des revêtements variés. - 
4 Ces idées ne sont pas en nombre illimité ; l’art de saint 
Thomas a été de savoir les choisir. Lé droit romain ayant 
élaboré au cours de sa fommation historique des concepts 
variés, le théologien a estimé utile de ne pas les laisser inuti- 
lisés, quitte à les situer dans des contextes bien éloïgnés de 
leur climat natif : c’est par là tout un aspect de la diale 
tique médiévale qui se révèle à nous. 


a) La procédure judiciaire. 


Le lecteur de certaines œuvres de saint Thomas est frappé 
par le recours fréquent à un thème juridique développé avee 
insistance, celui de la procédure judiciaire. Sans trop s'y 
attarder, il faut cependant en marquer les aspects essen- 
tiels (15). TRE 


F2 1 

(14) In IV Sent, 49. 4. 1. | Le js | TEE 
(15) Une remarque est ici nécessaire : en utilisant ce thème HE 1 

S. Thomas ne cite pas explicitement de texte de droit romain. Il y à moe 


plusieurs raisons à cela; les Commentaires de l’Ecriture, où se 
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Aïnsi une partie de la Somme Théologique est consacrée à 
étudier les devoirs du juge, des plaignants, accusés, avocats ; 
on y trouve aussi traitées diverses questions de justice crimi- 
aelle (16) ; l’étude des autres œuvres, en complétant ces don- 
nées, révèle chez l’auteur une connaiïssance sérieuse de la 
procédure judiciaire et de la haute idée qu'il se fait de la 
fonction de juge, « justitia animata » (17). 

Mais l'intérêt porté par saint Thomas à l’ordre judiciaire 
se révèle surtout dans l’utilisation analogique qu'il fait du 
droit processuel dans ses Commentaires de l’Ecriture. Cet 
intérêt est d'autant plus remarquable que ces ouvrages ont 
une grande importance dans l’ensemble de l'œuvre du Docteur 


rencontre le plus souvent cette argumentation, ne comportent guère 
de citations ou références à des auteurs profanes; les autorités 
appelées à éclairer le texte sacré sont avant tout d’autres passages 
du même texte (on peut en dire de même pour les commentaires 
d’Aristote, où on ne trouve que de rares citations d’auteurs étran- 
gers, Cicéron par ex.). Il y a aussi un autre motif : en matière 
processuelle, la source immédiate de S. Thomas était le droit cano- 
nique, fortement dépendant d’ailleurs du droit romain: celui-ci en 
tant que tel n’intéressait pas cet auteur, qui avait simplement en 
vue la procédure ecclésiastique de son temps, beaucoup mieux orga- 
nisée alors que celle des cours féodales. Enfin l’utilisation de cet 
argument par analogie n’exigeait pas de citations ou références pré- 


_ cises; ce n’était pas l’ < auctoritas >» comme telle qui avait de l’im- 


portance, mais l’idée générale, l’élément de comparaison qu’elle 
fournissait. 

(16) Sum. Th. II, 11, q. 67-68; cf. l'excellent commentaire qui 
en est donné par C. SPICQ, dans : La Justice, III, Paris, Désclée, 
1934, pp. 257-295 et 359-869. 

(17) Par ex. : les divers genres de procédure, contentieuse (In 
III Sent. 39. 3. 2), criminelle (par accusation ou dénonciation Quod- 
libet I, 6: par inquisition ex officio, Sum. Th. II, r1, 68, 2); rôle du 
juge (In V Ethic. 6), son caractère public (In IV Sent. 38, 2, 4, 1, 
ad 1 et id. 17. 8. 2. 1, ad 1); le libelle d'introduction (Sum. T. II, 
it, 68, 2, corp.) : l’instruction: interrogatoire des témoins (Sum. Th. 
IT, 1, 70, 1 et 2), les « instrumenta» (id. 67, 2), l’aveu judiciaire 
(Quodlibet I, 12), le serment (In III Sent. 39, 3, 2, corp., id. 39, 5, 
2, sed contra 1 et 2) : la sentence (Sum. Th. II, 11, 67,2) ; la condam- 
nation (In IV Sent. 20, 1, 3, obj. 4; id. 15, 2, 1, 2, obj. 5: De ratio- 
nibus fidei 7): l'exécution de la sentence (Quodlibet 2, 7, ad 2); 
l’appel (Sum. Th. II, 11, 69, 3). 

Pour la notion de peine chez S. Thomas, cf. DUYNSTEE W. J., 


” De leer der straf van den h. Thomas van Aquino, Redevoering, Ni- 


mègues, 1928, Sur la peine de mort, cf. X. BASLER, Thomas von 

Aquin und die Begründung der Todesstrafe aus der absoluten 

Re des Staates über das Individuum, München, 1931 
èse). 


= : L 


Ahgélique (18). Il faut cependant avouer que l’insistance mise 
à invoquer sans cesse l'analogie judiciaire rend un peu fasti- 
dieuse la lecture de ces écrits (surtout ceux sur l'Ancien Tes- 
tament) ; on a l'impression d’un leitmotiv qui revient cons- 
tamment sous la plume. Aïnsi, en voici quelques exemples 
pris au hasard de la lecture. 


Souvent, le commentaire du début d’un livre ou d’un cha- 
pitre annoce la division des matières sous forme d’une énu- 


mération des phases d’un procès (19) ; un simple mot du texte 


sacré devient occasion de préciser les qualités du juge (20) ; 
le « Deus manifeste veniet» du psalmiste est expliqué en évo- 
quant l’arrivée solennelle de la Cour dans tout d’apparat 
judiciaire médiéval (21) ; les diverses étapes de l’instance 
fournissent un thème inépuisable, riche en divisions et sub- 
divisions (22) ; enfin la sentence judiciaire facilite la compré- 


(18) « S. Thomas, maître en théologie, a pris pour matière de 


son cours officiel, le texte même de l’Ecriture», Chenu, op. ciît., p.199. 


(19) Psaume 5, 7 (Judica me, Deus) :... Primo petit eorum 
iudicium. secundo determinat iudicii modum. Tertio assignat iudicii 
causam, Sed advertendum est quod duplex est iudicium..., etc. Ps. 16, 
1 (De vultu tuo)... Iudex non profert sententiam nisi audita 
petitione et discussa causa. Et ideo hic petitionem ponit: et petit 
tria. Primo sententiam. Secundo causae examinationem. Tertio sen- 
tentiae qualitatem , .. Isaie 5, 1 (Numquid) ... Secundo ponitur iudi- 
cis interpellatio... Tertio ponitur poenae comminatio : et circa 
hoc duo ponuntur. Primo punientis auctoritas vel potestas. Secundo 
ponitur poenae severitas ... 

- (20) Ps. 7, 5 (Scrutans) ... Duo autem requiruntur ad idonkei- 
tatem iudicis, scilicet ut sit sapiens, et ut sit iustus. 

(21) Ps. 49, 1 (Deus manifeste) ... Ante iudicium erant tria. 
_ Citatio iudicis, adventus iudicis et apparatus... Posito adventu 


_iudicis ad iudicium, et iudicis apparatu quantum ad instrumentum 


poenae, hic ponit apparatus iudicii quantum ad ministros... Il 
s’agit ici de toute la cour céleste : l’apparat décrit selon les mœurs 
du temps (Principes coram se faciunt deferri insignia et gladios...) 
se rapporte aux mots suivants du texte sacré : ignis in conspectu 
exardecet ... ! 

(22) Ps. 34, 15 (Ne sileas) ... Iudex non potest iuste ferre sen- 
tentiam, nisi prius instructus de facto... Et primo agit de iudicii 
dilatione. Secundo petit processum iudicii... Verset 16 (Exsurge) 
Tria enim requiruntur in iudicio, Primo, quod iudex sumat iudi- 
candum. Secundo, quod considerat merita causae. Tertio, quod pro- 
ferat sententiam iustam... Isaie 9 : nombreux détails sur la pro- 
cédure criminelle (poenae meritum, poenae modum, poenae tempus, 
poenae flagellum).. Isaie 42, fin: Primo ponit disputationem. Secundo 
ostendit testium idoneitatem. Tertio ostendit testimonii falsitatem ... 
Jérémie, 2, 2 : Hic prosequitur iudicii ordinem : et primo ponit accu- 
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hension de l'attitude du Dieu de Justice envers (1 


hommes (23). 

Ces quelques citations suffisent à montrer toute une orien- 
tation de pensée ; on peut dire que, chaque fois que le texte 
sacré emploie les mots «iudicium, probatio, poena » ou autres 
du même genre, et généralement dans un sens strictement 
religieux, de relations entre Dieu et l'humanité, saint Thomas 
ne voit qu'un moyen d’en expliquer le sens profond : recourir | xd 
au schéma du Palais de Justice. 


Cela n’est pas tant chez lui un artifice de rhétorique que . 4 


la manifestation d’une conviction profonde, celle que les rap-  # 
ports entre Dieu et les hommes peuvent s’éclairer par ceux 4 
qui doivent régner entre les représentants da l’autorité et À 
leurs subordonnés, dans l’exercice de la justice. 


Cette idée analogique était d’ailleurs suffisamment riche 
pour pouvoir être exploitée aussi en dehors des commentaires | 
de l’Ecriture. C’est ce que n’a pas manqué de faire saint 
Thomas, montrant par là son attachement à l’analogie. En 
effet on retrouve dans d’autres domaines cette tendance à 
exploiter la notion de procédure comme argument anmalo- 
gique (24), ne serait-ce que dans l’étude du jugement scienti- = 4 
fique, moyen d’arriven au vrai. Comme on l'a récemment re- … ! 
levé, la comparaison entre le fonctionnement de l'esprit à là 
recherche du vrai et celui d’un tribunal à la recherche de la 
justice, a été poussée par saint Thomas jusqu'au détail, au 
point que dans tout emploi du mot «iudicium», «il pense en 
arrière-plan et de facon très consciente à l’administration de … 
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la justice » (25). | Æ 
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sationem, secundo repellit excusationem. Le chap. 12 décrit la com 
mination des peines, le 17 l’application de la sentence. 


(23) Ps. 50, 6 (Averte): Et loquitur ad similitudinem iudicis 
punientis, qui primum considerat quantitatiem culpae, et postea taxat | 
poenam. Evang. Matthieu, 23 : per inrustam enim sententiam iudex 
hominem perimit. Ev. Jean, 3, 4 : et primo ponit suam sententiam; 
secundo manifestat eam... Mo | 

(24) par ex. dans des commentaires d’Aristote : In III Me- 
taph. I et quia. 


(25) Isaac J., La notion de dialectique chez S. Thomas dans Rev. 
des Sciences phil. et théol., oct. 1950, pp. 481-506, ici 485. On trouve 
dans cet article un résumé du parallélisme, établi par S. Thomas, 
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Fe Cette tendance correspond d’ailleurs à la tnès haute idée 
que se faisait le Moyen age de la fonction judiciaire, émana- 
tion du pouvoir du prince, et à une tournure d'esprit carac- 
téristique de l’époque qui se manifestait aussi bien dans le 
domaine politique que religieux (26). Saint Thomas en est un 
exemple ; il a été certainement impressionné par l’ordre 
judiciaire ; et le fait que ce soit la signification juridique 
d’un mot qui absorbe avant tout son attention est suffisam- 
ment révélateur de l'intérêt qu’il a porté au droit. 


Des ide vie, 


La morale de saint Thomas est tout entière dominée par 
l’idée de l’orieñtation de l’homme vers Dieu. Pour conserver 
sa signification, pour aboutir à son terme, cette tension ne 
doït pas être sporadique ou intermittente, mais au contraire 
être quelque chose de permanent, de stable. C’est une idée 
chère à l’auteur que rien ne se fait de grand dans l’homme, 
sans la persévérance, sans la répétition des mêmes actes. C’est 
toute la doctrine des «habitus», des vertus, qui rendent 


entre le jugement scientifique et le jugement judiciaire, avec les 
références : Ë 


Le juge dit le droit le savant dit la vérité 
au moyen d’un jugement; au moyen d’un jugement 
il s'exprime dans une sentence exprimé en une sentence ... 


etc... La science s’acquiert en deux temps : une enquête préalable, 
la critique de ses résultats: de même «le jugement (scientifique) 
après enquête ne peut manquer d'évoquer pour nous le rôle du tri-. 
bunal faisant suite à celui du juge d’instruction > (op. cit. 484). 
Isaac fait remarquer que cette utilisation n’est qu’un cas particulier 
qui n’épuise pas la richesse de la motion de iudicium : «ce mot a 
été créé pour désigner la détermination de ce qui est juste ou la 
définition du droit; mais il a été étendu aux domaines les plus 
divers de la spéculation et de l’action, comme à la détermination 
universelle de ce qui est vrai et bon par le don de sagesse en liai- 
son avec la charité, ou à la détermination de ce qui est vertueux 
en une autre matière que celle de la justice» (p. 484), par ex. dans 
Vétude du péché où toute une question du traité « baigne du début à 
la fin dans une ambiance de palais de justice» (p. 485, n. 1; il 
s’agit de Sum. Th. I, u, 74, 7). 


(26) Sur l'importance du thème judiciaire dans la littérature et 
les mœurs du Moyen Age, cf. l'ouvrage ancien, mais non vieilli de 
R. STINTZING, Geschichte der populüren Literatur des rômisch-kano- 
nischen Rechts. Leipzig, 1867. En particulier on peut lire ce qui y 
est dit de l'opposition de S. Thomas à S. Anselme relativement aux 
procès de Satan, p. 259 et suiv. 
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beaucoup plus facile l'exécution du devoir et garantissent en 
quelque sorte la persévérance. 


Il en va de même sur le plan social ; les hommes sont 
appelés à des fonctions spéciales ; certaines d’entre elles n’en- 
gagent pas tout l’homme ; telles sont les «officia, dignitates, 
gradus, etc. » (27). D'autres, au contraire, par leur perma- 
nence..et leur plénitude, se confondent avec La vie même de 
l'individu qu’elles engagent en totalité. 

Pour exprimer cette idée saint Thomas adopte l’idée 
romaine de «status», état de vie, pour l’ériger en concept 
analogique et l'utiliser dans les matières les plus variées de 
la morale (28). 


(27) Ces fonctions ont aussi été utilisées par S. Thomas. Par 
ex., pour expliquer la hiérarchie des anges groupés en meuf classes 
suivant le schéma traditionnel, il a éprouvé le besoin de recourir 
au droit civil (In II Sent. 9, 1, 3; Sum. Th. I, 108, 1). Partant de 
la doctrine de l’Aréopagite qui plaçait le motif de la classification 
des anges dans le degré de connaissance des mystères divins, 
S. Thomas la précise par une amalogie tirée de la hiérarchie des 
fonctions civiles. Aïnsi aux trois catégories de fonctionnaires cor- 
respondent les trois catégories d’anges (subdivisées en trois classes 
dans les deux cas) : 1° Les fonctionnaires qui sont auprès du roi 
(cubicularii, consiliarii, et assessores) sont l’image des anges qui 
connaissent les décrets divins à leur source, en Dieu: 20 les fonc- 
tionnaires qui sont chargés du gouvernement général du royaume 
(domini regalis curiae, principes militiae, iudices curiae) sont l’image 
des anges qui connaissent les los divines comme procédant des causes 
universelles créées: 3° Les fonctionnaires préposés au gouvernement 
d’une province (praepositi, ballivi, officiales minores) sont enfin 
l’image des anges qui ne connaissent les lois divines que dans leurs 
applications à chaque être, par les causes particulières. La présence 
des « ballivi > (baïllis) créés par Philippe-Auguste (1184) montre que 
cette énumération vise les dignités médiévales, et non les romaines 
recouvertes par ces termes (ex. praepositus — susceptor, dans le 
Digeste, 50, 15, 5). Ailleurs la fonction de baïlli a fourni à S. Tho- 
mas l’occasion de commenter l’adage : « Ballivus operatur per re- 
gem» (Sum. Th. I, 36, 3, ad 4). 

(28) L'interprétation critique de la notion de «status» chez 
S. Thomas doit tenir compte des facteurs économiques et idéolo- 
giques qui sont à la base de la hiérarchie sociale médiévale; sur cela 
cf. W. SCHWER, Stand und Ständeordnung îm Weltbild des Mittel- 
alters. Die geistes- und gesellschaftsgeschichtlichen Grundlagen der 
berufsständischen Idee. Padierborn, Schôühning, 1934. 

À propos de cette notion de «status», voir aussi l’art. de 
ROBILLARD J. Sur la notion de condition (Status) en S. Thomas, paru 
dans Revue des sciences phil. et théol., 1936, pp. 104-107: l'auteur 
y étudie un texte étrange cité par S. Thomas dans Sum. Th. II, xt, 
183, 1, sed contra : « si quando in causa capitali vel causa status 
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Si quelquefois le terme de «status» est SIDE pour dési- 

gner le rang social, le degré hiérarchique (ordo), l’utilisation 
propre qu'en fait notre auteur est bien celle du droit romain, 
_celle d'état de vie ; un texte cité à propos de la notion même 
de «status » l'indique clairement : « In iure civili dicitur quod 
ei qui a senatu amovetur, magis dignitas quam status aufer- 
tur » (29). 7 


Cependant le contenu propre que saint Thomas Apte 
au terme romain se ressent des conditions de vie médiévale ; 
en effet il n'est pas fait allusion au «status civitatis, ou 
familiae », mais uniquement au «status libertatiss, et c’est 
sur cette opposition dialectique — serf, homme libre — que 


l’analogie prend racine : «status pertinet proprie ad liber- 


tatem vel servitutem» ; et l’extension considérable qui est 
donnée au terme à partir de cette base est amorcée par les 
derniers mots de la phrase «sive in spiritualibus sive in civi- 
libus ». 


Enfin pour permettre toutes les analogies possibles il est 
précisé que l’immobilité, la stabilité évoquée par le mot de 
«status», n’a rien de statique «immobilitas non sufficit ad 
rationem status» :: mais qu’elle est avant tout dynamique, 
orientation permanente, tension spirituelle même. 


On voit donc quelle amplification saint Thomas donne au 
terme romain ; on ne peut pas dire que celui-ci soit vraiment 
intégré dans la doctrine thomiste, sa signification originelle 
est trop dépassée ; mais il fournit simplement l’idée de base 
d’une analogie qui se manifeste dans diverses applications 
dont voici quelques exemples (30). 


interpellatum fuerit, non per exploratores, sed per seipsos est agen- 
dum ». Il s’agirait d’un texte corrompu (transmis par Gratien, Dé- 
cret, 2, q. 6, c. 40), provenant du Bréviaire d’Alaric. 

29) Sum. Th. IL, 11, 183, 1 corp. Le texte romain visé est Instit., 
I, 16, 5 <quibus autem dignitas magis quam status permutatur, 
capite non minuntur; et ideo senatu motum capite non minui cons- 
‘ tat>;: cf. aussi Digeste, I, 9, 3 et 7. L'interprétation qu’en donne 
S. Thomas est correcte : « ad statum hominis pertinere quod respi- 
ciat obligationem personae hominis : prout scilidet aliquis est sui 
iuris vel alieni, et hoc non ex aliqua causa levi vel de facili muta- 
bili, sed ex aliquo permanente ». 

(30) On comprend alors que Linhardt, op. cît. p. 166, qui rap- 
proche la méthode de $S. Thomas des extensions revêtus par le ius 
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Une application immédiate était offerte par l’étude de 


l’état du pécheur. Il était en effet une question épineuse qui 


avait été l’objet de discussions pour les canonistes et les 


théologiens, celle de savoir si la rechute dans le péché, après 
un premier pardon, faisait «revivre» les péchés passés, en 
raison de l’ingratitude que constituait la récidive. 

Gratien avait donné de nombreux textes(31) ; Pierre 
Lombard, éxposant les divergences d'opinions, concluait : 
«studioso lectori iudicium relinquo » (32). 

Saint Thomas relève le défi et apporte une solution. Mais 
quel argument employer pour cela ? Il n'hésite pas et recourt 
à l’analogie bien juridique de l’esclave. 

L'idée de départ est simple : le péché comme tel engage 
tout l’homme, en opposition avec Dieu ; il est done un 
«status» et la seule analogie valable pour le cas est donc 
celle du «status servitutis ». C’est d’après elle qu’il va juger 
l’état du pécheur auquel il a été pardonné une première fois 
et qui retombe par ingratitude. Il recourt alors aux textes du 
droit qui règlementent les conditions de retour à l’esclavage 
d’un servus affranchi une première fois, et se basant sur 
eux conclut que les péchés antérieurs, n'étant poun rien dans 
la rechute, ne peuvent pas « revivre » (33). 


publicum antique dans le droit romain médiéval, ait pu écrire : « Die 
Standesidee ist eine Grundidee der thomistischen Sozialethik ». 

I1 faut noter ici que $S. Thomas connaît un autre sens juri- 
dique, plus spécial, du mot « status » : celui de « status aetatis > (In 
III Sent. 29, 8, 1; Sum. Th. II, 1, 24, 9, corp; cf. Rien sr Ta) 

(31) De Poenitentia À, 

(32) Sentences, 4, 22. 

(33) On peut remarquer un certain progrès dans l’utilisation des 
textes par S. Thomas sur cette question : a) dans le Commentaire 
des Sentences, il se réfère simplement à la doctrine romaine, trans- 
mise par le droit canonique : si le serf affranchi (servus manu- 
missus) retombe dans la servitude, ce n’est pas en raison de son 
état antérieur, mais en raison d’un fait nouveau, une offense com- 
mise envers son ancien maître après son affranchissement. Donc, 
quand le pécheur retombe dans la faute, les péchés antérieurs n’y 
sont pour rien en tant que tels; ils ne « revivent pas» (In IV Sent. 
22, I, 1, obj. 4). Les textes romains qui se rapportent à la question 
sont nombreux : Instit. I, 16; Digeste 25, 8, 6, 1: Code 6, 7, 2 et 
4; Novelle 78, 2. Ils n’exigent qu’une offense légère pour le retour 
à l'esclavage (quadam iactantia, levis offensae culpa ...). L'essentiel 
de ces textes est passé dans le Décret de Gratien (C. 12, 2, 60, qui 
donne un extrait du Code, et 61 surtout) ; b) La Somme Théologique 
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! On peuti signaler ainsi la notion, importante chez saint 


2 Thomas, d'état de perfection, état qui prend un caractère 


| 


publie et officiel en obligeant à la pratique d'œuvres extérieures 
de perfection (34). 


# De même le mariage est rangé parmi les états de vie, 


aspect qui a une autre ampleur que celui de contrat, auquel 
trop souvent est limitée cette institution (35). 


La notion de «status» culmine enfin dans un état de vie 
bien définitif et essentiel entre tous, celui des élus dans le 
ciel, fixés pour toujours dans da béatitude. Afin d’en percer 
le mystère, saint Thomas envisage volontiers cet état sous 
l'analogie de celui de mariage (spirituel), précisant ainsi une 


offre une doctrine plus précise (Sum. Th. III, 88, 3, obj. 2 et ad 2). 
Ce n’est pas pour n’importe quelle ingratitude que l’affranchi re- 
tombe dans la servitude, mais pour une faute grave. Cette préci- 
sion laisse soupconner une connaissance de la glose ordinaire du 
Décret (C. 12, 2, 62 sur «octava discussio) qui dit : «…intelligas 
ingratitudinem gravem offensam ». Le glossateur fait d’ailleurs men- 
tion du changement dans la législation : « secundum leges veteres 
sufficit levis offensa >». Le détail est révélateur: S. Thomas a tenu 
compte de la chose dans la solution de la Somme. 


(34) Sum Th. Il, nr, 185-189; cet état se réalise de deux façons 
différentes: l’état épiscopal (perfection acquise, source et cause de 
perfection pour les autres), et l’état de perfection des religieux (à 
acquérir par l'exercice des vœux). La notion de status a été appli- 
 quée avec prédilection par S. Thomas à l’état religieux (avec l’aide 
d’autres éléments à examiner dans la deuxième partie de cette 

_ étude). Il faut noter ici qu’une notion voisine de celle de status a 
été souvent utilisée analogiquement par le Docteur Angélique; c’est 
celle de. « mancipium, mancipatio », dans le sens de destination, rat- 


# tachement, consécration à un état de vie: elle est appliquée par ex. 


aux prêtres (divinis obsequiis mancipantur; In IV Sent. 24, 2, 3) 
ou aux religieux (per ingressum religionis, homo totaliter se man- 
cipat Dei obsequiis; Sum. Th. II, 11, 189, 3; corp. et ad 5). Sur le 
terme de mancipium employé au Moyen Age, dans le sens de ser- 
vage, cf. la note de H. DURBLED dans Revue du Moyen Age latin, 
V/1949-I, pp. 51-56. Chez S. Thomas, ce terme reçoit une significa- 
tion plus large, celle de status. 


(35) cf. MiserEeY L, Le Mariage, I, Paris, Desclée C°, 1930, 


EC D. 227. 


. Sila comparaison serf-pécheur reste assez fidèle à la 
_ notion de base du «status», il n’en va plus de même des 
. autres emplois analogiques de cette idée qui dépassent alors 
. trop le contenu romain pour s’y attarder. 


S 
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: doctrine traditionnelle d'origine biblique (Cantique des Can 
tiques) (36). 


Dans ce but il fait appel à des textes juridiques dont l’em- 


ploi qu’il fait mérite l’examen. 
c) La dot des bienheureux. 


La Tradition avait transmis le terme de «dos» pour : 
désigner les ornements spirituels (et même corporels) que les . 


bienheureux doivent posséder dans le ciel (37), orientant done 
la pensée vers l’analogie : mariage — noces célestes. 

Saint Thomas part alors de cette idée et en développe les 
conséquences en utilisant largement la théorie de la dot. 

Si quelquefois il parle de dot pour désigner les qualités 
des corps glorieux (subtilitatis dotum) (38), c'est en un sens 


large ; car il a soin de spécifier que le sens juridique de dot 
est strictement réservé aux qualités des âmes bienheureuses w 


seules mariées spirituellement avec Dieu (39). 
Ainsi il rejette d’abord divers emploïs de ce terme comme 
impropres ; il faut s’en tenir, dit-il, à l’analogie du mariage 


et ne pas donner au mot «dos» le sens général de don (40), 


ou même ne pas entendre par là, comme le font certains théolo- 
giens, n’importe quel cadeau fait entre conjoints (par ex. par 
le conjoint à son épouse au moment où elle vient habiter avec 
lui) ; de tels dons ne peuvent être appelés dot, car ils sont 
plutôt des « donationes propter nuptias», est-il précisé de 
façon bien juridique (41). 


Le terrain ainsi déblayé, saint Thomas pose un principe … 


intéressant : du moment qu’on utilise une notion juridique, 
même dans un but purement analogique, il faut s’en référer 
uniquement à ce qu’en disent les juristes pour ce qui est de 
sa définition ; eux seuls sont compétents pour cela : «ad quos 
pertinet de his tractare» — <«dicunt enim quod» —; suit 


(36) On sait que S. Thomas est mort en expliquant le Cantique 
ne (Wazz, S. Thomas d'Ag., Dict. Théol. Cath., XV, 
col. 627 

(37) par ex. P. LOMBARD, Sentences, IV, 49. 

(33) In IV Sent. 44, 2, 2, 2 corp. 

(39) 1d., 49, 4. 

(40) par ex. tel que ie Ovide dans un texte cité par S. 
Thomas (In IV Sent. 49, 4, 

(41) Justinien a donné * ces donations le caractère dotal: cf. 
MONNIER, Manuel élément. de droit romain, Paris, 1947, t. I, p. "801. 
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alors une définition de la dot: equaedam datio ex parte 


mulieris his qui sunt ex parte viri facta pro onera matri- 


monii quod sustinet vir». Cette définition n'est pas autre 
chose que celle donnée par saint Raymond de Pennaford dans 
sa Summa (42), résumé des données du Digeste (43). 

Saint Thomas pousse alors le parallélisme entre la dot 
juridique et la dote des bienheureux avec un soin rigoureux. 
Il détaille cette application. de l’analogie à l'occasion de ré- 


ponses à diverses objections, assez compréhensibles d’ailleurs, 


vu la difficulté de transposer certaines caractéristiques du 
système dotal à la vie céleste. Il ne se laisse pas démonter poux 
si peu ; sa confiance en la souplesse des termes juridiques 
est assez grande pour cela. Le procédé s’est révélé efficace en 
d’autres thèmes ; il peut apporter ici quelques lumières, quoi- 
que son emploi soit délicat, comme il le reconnaît : « remanet 
difficultas, quomodo haec assignatio possit aptari ad propo- 
situm ». 


Voici la dhetnue employée : 


Première difficulté : la dot ne se conçoit que pour un 


mariage « dotes non dantur nisi causa matrimonii » (44) ; or, 
le mariage spirituel (Dieu-l’âme) commence dès ici-bas, et si 
on veut parler de dot dans la vie future, il faut aussi en 
parler dès cette vie ; ce qui est impossible, car la Tradition 
est formelle : ce n’est qu'au ciel que les âmes recevront ces 
ornements appelés «dotes » ; on ne peut donc pas comparer 
ces derniers à une dot matrimoniale. On le peut cependant, 
rétorque saint Thomas ; si la dot est donnée pour le mariage, 
elle n’est pas forcément livrée au moment même de sa célé- 


bration ; la coutume veut en effet qu’elle le soit au moment 
_ où l'épouse entre dans la maison de son mari, stade qui dans 
. le mariage spirituel ne se réalise qu'après la mort. 


Deuxième difficulté : le but de la dot : «in matrimonio 
dantur dotes ad facilius toleranda onera matrimonii » (45) ; 


(42) Summa IV, 25, paragr. I: S. Raymond est la source cano- 
nique principale de S. Thomas en matière matrimoniale, 

(43) Dig. 23, 3, 1 et 7 et 42. 

(44) In IV Sent. 49, 4, 1, obj. 4; cf. Digeste, 23, 3, 3 « neque 
enim dos sine matrimonio esse potest : ». 

(45) In IV Sent., 49, 4, 1, obj. 3. 


J “M. AUBERT 


le Digeste dit en effet «...pro onera matrimonii » (46). Or, 4 
il est déplacé de parler de: « onera » dans le mariage spirituel. - 


Certes réplique saint Thomas, le but de la dot est bien 
d’alléger les charges du mariage ; mais cela n’est que son but 
_ immédiat ; le but véritable et ultime de la dot est de faciliter 


l’union conjugale, d'apporter la joie mutuelle, en écartant ce 


qui pourrait peser comme un joug; la dot spirituelle réalise 
ce but ultime : ornement de l'âme, elle facilite l’union à Dieu 
dans da joie, «ad perficiendam iucunditatem ». 

Troisième difficulté : l’origine de la dot ; «dos enim, 
secundum iura, datur sponso» (47), car css. l’épouse qui 
l’apporte au mari. Or, dans le ciel c’est Dieu qui nous donne 
ses dons ; comment peut-on dire alors que l’âme apporte à 
Dieu une dot ? L’objection était délicate. La difficulté créée 
par un recours à la doi (iura) est levée par un procédé sem- 
blable : certes, dit saint Thomas, ceci est exact ; mais il ne faut 
pas oublier que la dot, donnée à l’époux, reste la propriété 
de l’épouse, car <«soluto matrimonio, dos nemanet sponsae, 
secundum iura » (48). Aïnsi dans le mariage spirituel, la dot 
mystique est dite la propriété de l’âme, en ce sens qu'elle est 
son ornement ; par contre elle est dite être offerte à l'époux 
(Dieu) en ce sens qu’elle rejaïllit sur Lui pour son honneur 
et sa gloire. 

C’est enfin encore pour demeurer fidèle au concept juri- 
dique de la dot que saint Thomas se refuse de l’appliquer, de 
façon même méthaphorique, à la personne du Christ (49). 

On ne sait ce qu'il faut le plus admirer, de la souplesse 
dialectique de l’auteur bien déroutante pour un moderne, ou 
de son souci de demeurer fidèle à l’idée type juridique, quitte 
à s’embarrassen dans des subtilités qui nous font sourire. 

Que l’on ne croïe pas cependant qu'il n’y a là qu’un jeu 


de l’esprit ; ces procédés bien médiévaux, tout puérils qu'ils 


nous paraissent, partent de la conviction que la vérité divine, 


(46) Dig. 28, 8, 7, 56 et 76; de SR 5, 12, 20. 

(47) In IV Sent. 719, 7: Sri À obj. 1 

(48) id., ad I; les «iura > sont ici Dig. 24, 8, 1, paragr, 2 « mu- 
lieres dotes salvas habere ». 

(49) S. Thomas précise : cette idée de dot ne s'applique au 
Christ que matériellement (en tant qu’ornement spirituel), mais non 
formellement (en tant que dot): In IV Sent., 49, 4, 8. 
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étant inaccessible à nos esprits, se manifeste à nous par les 

êtres créés. Ceux-ci, images de Dieu et plus proches de nous, 
peuvent nous permettre de comprendre un peu mieux da 
pensée de leur Créateur, les textes de l’Ecriture et les données 

de la Foi. Car, entre l’objet de comparaison et le mystère 
auquel il est appliqué, au lien logique entrevu par l'esprit 
correspond un lien plus profond, ontologique, qui relie les 
deux termes à Dieu, leur commune source dont ils participent 


à des degrés divers. C’est là toute la doctrine de la participa- IF : 


tion, si importante pour comprendre saint Thomas. « La par- 
ticipation entendue comme elle doit l’être, exprime donc essen- 
tiellement la parenté de toutes choses dans l'être et leur 
commune similitude à l'égard de l’Etre absolu, séparé, indé- 
pendant, de qui procède tout ce qui est » (50). 


Or, le droit romain, ou plus généralement la loi humaine 
(dont il est la « personnification >» médiévale) n’est pour saint 


Thomas qu’une détermination de la loi naturelle, done une 


participation de la loi divine, du Vouloir de Dieu. [Il était 
donc naturel d’y recourir comme à un moyen d'’élucider les 
problèmes spirituels. Le Docteur Angélique utilisait cet argu- 
ment analogique &ans la persuasion que, pour comprendre la 
- pensée obscure d’un auteur (ici, le mystère divin), il fallait 
recourir à ses œuvres plus accessibles. Cela nous paraît actuel- 
lement étrange parce que nous sommes frappés de la faiblesse 
du lien logique entre les deux termes, alors que saint Thomas 

voyait surtout leur lien ontologique (51). 


(50) L. B. Gelcer, La participation dans la philosophie de 
S. Thomas d'Aquin, Paris, 1942, p. 154 et suiv. Cet ouvrage met 
remarquablement en lumière cet aspect de la pensée thomiste. 

(51) Comme autre exemple du même procédé on peut citer la 
doctrine de S. Thomas sur Fadoption divine : Avant de parvenir 
à la perfection de l’état de vie bienheureuse, l’homme inaugure 
ici-bas par un état d’union à Dieu (status viae), qui consiste en une 
adoption de la part de la Trinité. S. Thomas, désireux de scruter 
le mystère divin, s'adresse ici encore au droit pour obtenir quelque 
lumière (In III Sent. 10, 2 et Sum. Th. III, 23). 

Certes bien des éléments de l'institution romaine de l’adoption 
n'étaient pas utilisables dans une application au mystère religieux; 
mais l'essentiel a été retenu. 

Ainsi : un des buts de l’adoption est d'admettre quelqu'un à 
participer à l’héritage « aliquis homo adoptat alium sibi in filium 
inquantum ex sua bonitate admittit eum ad participationem suae 
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d) Immatriculation et vie militaire. 


Une autre notion, voisine de celle de «status », à certaine- 
ment frappé saint Thomas, car il en reparle à plusieurs re- 
prises, en l'appliquant à l’expression biblique du «Liber 


Vitae», livre mystique dans lequel sont inscrits les élus. 


En effet on est certain que, chaque fois que l’auteur ren- 
contre cette expression dans le texte de l’Ecriture, il invoque 
l’analogie de d'inscription matriculaire obligatoire pour les 
fonctionnaires romains. Ainsi le commentaire de l’Epître aux 
Philippiens (IV, 1) explique : «olim erat consuetudo, quod 
qui ordinabantur ad aliquod officium vel dignitatem, seribe- 
bantur in matricula, sicut milites et senatores... ». La Somme 
Théologique redonne la même analogie et ajoute comme 
exemple d’immatriculés «et consiliarii, qui olim dicebantur 
Patresconseripti » (52) ; ces derniers d’ailleurs font l’objet 
d’un bref commentaire, toujours à la même occasion, dans 
l'explication de l’Epître aux Hébreux (XII, 4) : «sicut anti- 
quitus apud Romanos, senatores qui assumebantur ad magnas 


hereditatis > (Sum. Th., III, 23, 1, corp.: cf. Code 8, 48, 2): c’est ce 
que fait Dieu qui, dans une infinie bonté, admet ses créatures rai- 
sonmables (celles qui sont le mieux à son image), à participer à sa 
vie et à ses richesses. 


De plus, de même que le résultat de l’adoption est d’imiter la 
filiation naturelle selon la règle romaine « adoptio sequitur natu- 
ram» (sur cette règle cf. GIFFARD, Précis de droit romain, Paris, 
2° éd., 1938, t. 1, p. 261), de même l’adoption des hommes par Dieu 
se fait « per quandam conformitatem imaginis ad Dei Filium natu- 
ralem> (Sum. Th. III, 45, 4, corp.). 


Une seule difficulté était créée par un caractère de l’adoption : 
en général, on n’adopte que pour suppléer à une absence de fils 
naturels. Ce caractère n'est pas lié de soi à l’adoption, dit S. Tho- 
mas, Car on peut adopter par pure bonté, comme le fait Dieu (Summ. 
Th., III, 28, 1, ad 2). 


Un dernier texte romain « secundum leges, illius est adoptare 


cuius est filius generare » (In III Sent. 10, 2, 1, 2, obj. 1 : la loi visée 


ici est Dig., 1, 7, 16), fait préciser quelle est la personne de la 


Trinité qui peut adopter. Certes, s’agissant d’une œuvre « ad extra », 
c’est toute la Trinité; mais par appropriation on peut l’attribuer à 
Dieu le Père, 


(52) Sum., Th., 1, 24, 1, corp. 
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_ dignitates describebantur, quos primum Pompilius in tabulis 
_aureis scripsit, et dicebantur Patresconscripti » (53). 

Une classe importante d’inserits à un matricule étant celle 

_ des soldats, saint Thomas a aimé utiliser l’analogie mili- 
taire (54). Le serment (sacramentum) par lequel on devenait 
militaire offrait un rapprochement trop facile avec les sacre- 
ments pour ne pas être invoqué : le rôle sanctificateur des 
sacrements met alors celui qui les reçoit dans un état de sain- 

_teté, de consécration, « per hune etiam modum apud Gentiles 
dicebantur sacramenta militaria quibus homo mancipabatur 
officio militari quod sacrum (variante : sacramentum) repu- 
tabant. .. » (55). 

Plusieurs fois saint Thomas a rapproché de l’état militaire 
(militia temporalis) celui de la vie religieuse (militia spiri- 
tualis) ; comme pour le premier l’admission dans le second 
exige des exercices, un entraînement, car « nullus qui non est 
exercitatus in armis, secundum leges est admittendum ad 
militiam corporalem » (56). 


(53) Dépendance probable de ce texte à l’égard de la définition 
donnée par Isidore de Séville (Etymologies, IX, 4), qui attribue 
cependant l’institution des Patresconscripti à Romulus: la variante, 
Pompilius (S. Thomas) pour Romulus pourrait s'expliquer par une 

- faute de copiste. 
On sait que l’expression de Patresconscripti désigna les séna- 
teurs plébéens, puis tous les sénateurs (Bonfante, Histoire du droit 
_ romain, Paris, 1928, t. I, p. 120). La mention des Patresconscripti 
dès l’époque royale (cf. texte d’Isidore de $S.) a suscité une contro- 
verse (résumée dans BOUCHE-LECLERCQ, Manuel des Institutions ro- 
maines, Paris, 1931, p. 93, note 1 : «le titre de conscripti serait 
un qualificatif ajouté à patres pour distinguer les sénateurs des 
patriciens en général, le jour où il y eut plus de patres, de pères 
de familles, que de sénateurs »). Pour un examen critique de la ques- 
tion, cf. l’art. «Conscripti» de BRASSLOFF, dans Pauly-Wissowa, Real- 
Encyclopädie der klass. Altertumswissenschaft, t. IV, col. 891-895. 

(54) S. Thomas s’est intéressé à l’idée de « miles », et il n’est pas 
dupe du double sens recouvert par ce terme à son époque : celui 
antique de « soldat », et le médiéval de « chevalier >»; ainsi « milites 
enim dicebantur antiquitus non solum equites, sed quidem pugna- 
tores ad vincendum»> (In I, Ethic., 1). 

(55) In IV Sent., I, 1, 5, 1, ad. 1. Ce sens classique de serment 
avait déjà été exploité par les Pères, surtout Tertullien, S. Cyprien; 
cf. MICHEL, art. « Sacrements», dans Dict. Théol. Cath., XIV, col. 

_ 488. Sur le «sacramentum militare » en droit romain, cf., par ex. 
Code 49, 16, 16. ; 

f (56) Quodlibet IV, 23 obj. et ad 8; cf. de même l’opusc. Contra 
_pestiferam doctrinam, 3. S, Thomas, en citant ces lois, se réfère à 
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De même l'interdiction du négoce aux militaires faite par | 
le droit romain est exploitée pour justifier l’interdiction de 
combattre faite aux clercs par le droit canonique, car « Secun- 
dum leges humanas militibus, qui deputantur ad exercicia 
bellica, negotiationes interdicuntur » ; l’analogie repose ici sur. 
l’idée de «status » : chaque état de vie a ses fonctions propres | 
et ses exercices incompatibles avec d'autres (57). 4 

Cette analogie correspond d’aïlleurs à la tendance chez. 
saint Thomas à marquer le lien qu'il y a entre le monde an- | 
tique et le monde chrétien, et à trouver des rapprochements | (| 
entre les coutumes romaines et les faits religieux chrétiens (58). 


À 
e 
Ÿ 
4 


Végèce, De re mülitari. Cf. Dig., 29, I, 1 «<exercitus autem nomen 
ab exercitatione traxit ». k. 


(57) Sum. Th., Il, 1, 40, 2 corp. Le droit ici invoqué est Codes 
12,35 (negotiatores ne militent), loi 15 « milites ... solis debent utili- | 
$ tatibus publicis occupari >: donc le motif invoqué ‘correspond bien à 
l’idée de base de l’analogie. Le Décret de Gratien qui contient le 
texte canonique sur cette interdiction aux clercs (C. 23, 8) ne fait 
pas allusion à l’argument tiré de la loi romaine, comme aussi à l’oc- 
casion de la défense du négoce aux clercs (C. 15, 2 et 21, 3); même « 
silence dans Grégoire IX (X-5, 3, 29). Dans un autre écrit De regi- 
mine principum, IT, 5, partie écrite par S. Thomas) il est fait de « 
mouveau allusion à "cette défense aux militaires par le droit romain 
(secundum iura civilia). Ÿ 

‘On peut trouver chez S. Phones tous les éléments d’une morale 4 
militaire : discipline, esprit d’équipe (Sum. Th., I, 11, 100, 8), cama- … 
raderie envers les « commilitones » (Sum., Th., Il, x, 26, 8; In IV, … 
Sent. 40, I, I, corp.; ce dernier terme est dans le Digeste, 49, 17, % 
49); crime de désertion (Sum. Th., I, 1, 100, 6): port d'insignes 
(character), Sum. Th., III, 83, 1): parades et défilés (Sum. Th., Il, 04 
IT, 88, 7 : « solemnitas novae militiae, scilicet in quodam apparatu *) 
equorum et armentorum et concursu militum »). En 1939, un auteur . 
polonais (Bochenski) avait écrit un traité thomiste de morale mili- : 
taire; il fut détruit par la guerre (cf. Bulletin Thomiste, VII-2, no | 
749-750). Sur ce sujet, on peut puiser quelques éléments chez GMÜR, : 
A. Thomas von Aquin und der Krieg. Beitrag zur Kulturgeschichte 
des Mittelalters und der Renaissance, Leipzig, 1932. 

(58) Aïnsi en étudiant les sacrements, S. Thomas invoque la 
signification juridique que les Romains attachaient aux termes * 
« sancta, sacrosancta >: « quia secundum antiquos sancta vel sacro- 
sancta dicebantur quaecumque violari non licebat : sicut etiam muri 
civitatis, et personae in dignitatibus constitutae >» (Sum. Th. III, 60, | 
1, ad 2). On sait en effet l’importance des «res sacrae > dans la | 
vie romaine : « divini iuris sunt res sacrae, et religiosae. Sanctae 

one quoque res, veluti muri et portae quodammodo divini iuris sint » 
(Dig. I, 8, 1, ou 8, ou 9, ou 11, ou Instit. 2, 1, 7 et suiv.). Le carac- 
tère « sacré» de certaines personnes était avant tout une sanction 
(GIFFARD, op. cît., I, p. 28, 223, note 2); Gratien fait une brève allu- 
sion à ces idées à propos du sacrilège (Cau. 17, 4, Re 
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e) Recours à Témobeie 

Saint Thomas trouve souvent dans l'étymologie d’un mot 
la base d’une analogie. Ainsi, toujours à propos des sacre- 
ments, il rapproche l’idée de sainteté de celle de légalité en 


une intuition historique frappante : «apud antiquos sancta 


dicebantur quae legibus erant munita ut violari non deberent ; 
unde et dicitur esse, aliquid sancitum quia est lege firma- 
tum » (59). C'était en effet une étymologie connue en droit 


romain : «proprie dicimus sancta, quae... sanctione quadam 
confirmata » (60). Il en est probablement de même de cette 


autre invoquée par saint Thomas : «potest enim secundum 
Latinos hoc nomen sanctus ad munditiam pertinere ; ut intel- 
ligatur sanctus quasi sanguine tinctus » (61). 

On peut noter un dernier exemple d’étymologie utilisée 
ainsi comme source d’analogie : « dicitur autem caeremonia 
quasi munia Cereris, quae erat dea frugum, quia ei prius 
sacrificia instituta sunt, et exinde translatum est nomen ad 
omnem divinum cultum » (62). 

Cette explication ne suffit pas à saint Thomas qui en 
ajoute une deuxième, qui l’a davantage frappé : « ceremonia » 
viendrait de la ville de Céré. Mais alors que dans le Commen- 


taire des Sentences il s’en est tenu à cette indication générale, 


en se référant à Valère Maxime (63), dans la Somme Théolo- 
gique il donne l’explication complète fournie par cet auteur, 
montrant par dà un réel souci d’information scientifique (64). 

Ce souei de recourir à l'étymologie et autant que possible 
à des auteurs qualifiés part de la même conviction relevée plus 


(59) Sum., Th., IL, 11, 81, 8 corp. 

(60) Digeste, I, 8, 9, par. 3. 

(61) Cette étymologie est tirée d’Isidore de Sév. (Etym. X, au 
mot sanctus) ; elle n’était pas inconnue des Romains; cf. par ex Ci- 
céron (De Officiis, I, 1) « Pietate ac sanctitate deos placatos reddi », 

ou Virgile (Enéide, 712) « Sancta ad vos anima atque istius inscia 
culpae descendam ». 

(62) In IV Sent. 1, Expositio textus. 

(63) id. 

(64) Sum. Th. I, 11, 99, 3, corp. Le texte de Valère Maxime cité 
est : Factorum dictorumque memorabilia, I, 1, 10. L’explication de 
S. Thomas est: « nomen caeremonia introductum est ad significan- 
dum cultum divinum apud Latinos a quoddam oppido, iuxta Romam, 
quod Caere vocabatur : eo quod, Roma capta a Gallis, illuc sacra 
Romanorum ablata sunt et reverentissime habita ». 
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haut. L'origine n’en est pas une curiosité d’érudit, mais la 
persuasion que l’étymologie peut révéler l'essence des choses. 


C’est d’ailleurs la signification du succès immense qu’eut au : 


Moyen Age l'œuvre principale d’Isidore de Séville, ses Etymo- 
Zlogies (65). « Ce recours à l’étymologie, procédé classique, est 
une défense contre l’inflation nominaliste, car il reporte l’es- 
prit à un état naïssant du mot où il incarne de plus près une 
réalité et conserve sa vivacité » (66). … 

Cette recherche de l’étymologie correspond à l'esprit Fe 
lequel l’argument analogique était utilisé. Le moyen le plus 
sûr de retrouver le lien ontologique, la source commune qui 
légitime l'analogie, m'était-ce pas de remonter à l’origine 
même du terme utilisé ? Il n’y avait en cela rien de factice 
ou de puérilement conventionnel ; tout au plus il y avait une 
certaine ingénuité dans un manque de sens critique, dans une 
méconnaissance de la notion de temps, de la signification de 
l'Histoire et de ses exigences. Bénéficiaires de sept siècles de 
progrès, nous tomberions dans le même travers que d’en faire 
un reproche aux hommes du Moyen Ajge. 

Que conclure de ces observations ? 

Dans l’utilisation du droit romain, l’emploi Dublin est 
celui qui peut paraître le plus extérieur ou le plus factice dans 
l'élaboration de la doctrine thomiste ; en effet l'élément de 
comparaison n’est là que pour apporter une lumière bien im- 
parfaite, ou fournir une convenance. Il ne pouvait pas d’ail- 
leurs en être autrement, car les sujets, dans lesquels il était 
employé, n'étaient guère compatibles avec une autre utilisa- 
tion du droit romain, sujets essentiellement religieux et sur- 
naturels, totalement disprnoportionnés avec lui. Aussi est-ce le 
fait lui-même qu’il faut retenir : l'emploi, plein de souplesse, 
des catégories juridiques, des notions fournies par le droit 
romain, en des matières essentiellement religieuses, manifeste 
l'estime dans laquelle les tenait le Docteur Angélique. 

(à suivre) Jean-Marie AUBERT. 


(65) « Les Etymologies sont parmi les livres les plus souvent 
copiés dans les scriptoria ou conservés dans les bibliothèques du 


haut Moyen Age», J. GAUDEMET, La doctrine des sources du droit 


dans le Décret de Gratien (Revue de droit canonique, 1/1951, p. 13, 
note 1). < 
(66) CHENU, op. cit., p. 97. 
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Il n’est guère de terme qui aït été plus re ou em- 
_ ployé plus mal à propos que le terme « mystique » ; ne nous | 
parle-t-on pas de mystique de paix, de mystique de guerre, de 
_ mystique économique ou scientifique, sans se soucier de la 
_ signification exacte de la notion de mystique ? 
> Sans doute, il est assez difficile de donner une définition 
d’une chose aussi complexe que celle que nous avons en vue ; 
cependant, on peut dire que dans son essence l’état, mystique, 
qui n'est pas une abstraction mais une réalité pénétrée de la 
_ vie la plus ardente, consiste dans une vibration spirituelle qui 
_ émeut jusqu’à la pointe de l’esprit et à laquelle s'associe une 
_ aspiration à transcender toute appréhension conceptuelle pour 

_ saisir le divin par la connaissance et par l'amour, Davantage, 
par ce mouvement de l’âme le divin pénètre au cœur même 
de la personnalité pour la transformer dans ses modes de pen- 
ser, de sentir et d'agir. 

14 _ Aünsi la vie mystique répond à un mouvement ascension- 
- mel et n’a rien d’un état tout fait, stable, qui serait donné 

_ comme par, miracle ; pour parvenir à l’ultime étape le vrai 
_ mystique doit fianihif bien des étapes dont certaines im- 
posent un pénible et persévérant effort. L’ascèse peut être 
fort rude et réclamer une force d’âme peu commune. Aussi 
ne peut-on être surpris si au milieu d’incomparables joies le 
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mystique chez lequel la nature humaine persiste, peut éprou- 
ver dans sa chair des défaillances ou même des phénomènes 
troublants en ce qu’ils ressemblent de très près aux mspiies 
tations que nous connaissons chez les névrosés. 


Souvenons-nous de la leçon que nous donne Pascal quand 
il écrit : « Car quelque élevés qu’ils soient, si sont-ils sembla- 
bles aux moindres des hommes par quelques endroits. Ils ne 
sont pas suspendus en l'air, tout abstraits de notre société : 
non, non, s'ils sont plus grands que nous c’est qu'ils ont la 
tête plus élevée: mais ils ont des pieds aussi bas que les 
© nôtres ; ils y sont tous au même niveau et s'appuient sur la 
même ot et par cette extrémité, ils sont aussi abaïissés bu 
nous, que les plus petits, que les bêtes ». 

Ajoutons encore que de profonds désordres de l'esprit et 
d’authentiques maladies peuvent se greffer sur une indiscu- 
table vie mystique et en en mélangeant les traits, nous obli- 
ger à démêler ce qui appartient au développement de la pen- 
sée mystique et ce qui revient au processus morbide qui a 
pu la gauchir. 

Enfin, qui ne sait et qui ne discerne dans L société con- 
temporaine une détestable tendance à la croyance au merveil- 
leux, au surnaturel frelaté, au point que Mgr Ottaviani, Asses- 
seur du Saint Office, s'est vu obligé de nous mettre en garde 
contre ces contrefaçons du surnaturel en des termes qu’il con- 
vient de méditer et de garder dans l'esprit : « Nous assistons 
depuis des années, écrit Mgr Ottaviani, à une recrudescence 
d’engouement populaire pour le merveilleux, même en fait de 
religion. Des foules de fidèles se rendent sur les lieux de pré- 
tendues visions et de soi-disant prodiges, alors qu’elles négli- 
gent l’Eglise et les sacrements ». 

Encore que de bons esprits puissent s’y laisser prendre, 
le merveilleux, dont la séduction demeure si grande près des 
foules mal informées, n’est qu’un retour à la mentalité des 
primitifs, pour laquelle tout était symbole et personnification, 
en vertu de cèt animisme que Napoléon stigmatisait en ces 
termes : « La plus grande puissance qui ait été donnée aux 
hommes c'est de donner aux choses une âme qu’elles n’ont 

pas». 

Ainsi, les phénomènes dont se compose la vie mystique 
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sent être l’objet de la Fe sévère discrimination, et la tech- 
nique de l'ascèse suppose un effort d'élimination, de tout ce 
qui est «humain, trop humain ». 

Comme nous l’enseigne le Prince des mystiques, St-Jean 
de la Croix, Docteur de l'Eglise universelle, le mystique « doit 
se plonger dans un vide universel par rapport à ce qui a été 
créé ». De tout ce qui demeure attaché aux sens, aux images, 
aux perceptions, il faut se méfier, car ce n’est pas de l’exté- 
rieur de notre âme, de tout ce qui forme son écorce que nous 
tirerons le véritable enseignement et que nous découvrirons la 
vrai voie qui conduit à l’union mystique transformante, mais 


seulement du plus profond de notre âme. Faire la «nuit des 


sens » @a ténèbra obscure), la «nuit de l'esprit», s'offrir, 
comme le dit Pascal, « par les humiliations aux inspirations », 
tel est le principe qui doit guider ceux qui prétendent s’en- 
gager dans la voie royale de la Mystique. 

Sur ce point de doctrine, aucun théoricien de la LE 


ne s’est trompé : non, aucun des phénomènes corporels qui 


peuvent accidenter la vie mystique ne peut être tenu, d’em- 
blée, pour authentique. Et les plus purs mystiques ont deman- 
dé à Dieu de les délivrer des extases, des ravissements, des 
auditions et des visions corporelles, car ces manifestations 
peuvent être un sujet de scandale lorsqu'elles se répètent et 
se produisent en public. Ce à quoi le vrai mystique aspire, ce 
n'est point à ces transports dont il sent la futilité et la fai- 
blesse maïs à l’union spirituelle, véritable avec Dieu. « Ces 
délectations sensibles sont des sucreries que Dieu donne à des 


âmes enfantines pour les attirer à lui ». Et Sainte Thérèse de 


Jésus dont les écrits constituent l’enseignement le plus pro- 
fond sur les conditions et l’essence même de la vie mystique 
ne cesse de mettre en garde le disciple inexpérimenté contre 
les attraits que pourraient lui offrir les manifestations sen- 
sibles que retiennent, parfois d’une manière exclusive, ceux 


_ qui n’ont pas pénétré le vrai sens de l'expérience mystique et 


en! fait ne l’ont point vécue. 
En parlant des visions, Sainte Thérèse de Jésus nous 


redit souvent la même pensée : « On ne voit rien ni intérieu- 


rement ni extérieurement, mais sans voir, l’âme comprend 
qui c’est et de quel côté il est présent ... Une fois cette vision 
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passée, elle ne saurait, malgré ses efforts, se la représenter s 


de la même facon», Et encore «L'esprit s’unit à Dieu de 
telle sorte qu’il devient une même chose... L'âme est toute 


transformée en son créateur... elle paraît être plus Dieu 


qu'elle est âme ». 
Ainsi, celui qui par l'ascèse gravit laborieusement les 'dif- 
férentes étapes de la voie mystique, doit se défier extrêmement 


de toutes les «grâces et faveurs sensibles » ; certes, celles-ci 


peuvent être parfois des dons gratuits de Dieu, mais l'humilité 
du mystique doit le garder de les reconnaître comme tels pour 
ne pas tomber dans l’erreur. 


.  Ajdmirons encore la profondeur du discernement d'un 
Saint Jean de la Croix lorsque, préfigurant l’enseignement le 
plus moderne, il explique comment les auditions sensibles 
peuvent être imprégnées d’erreur et combien il faut se défier 
de ce que la concentration d'esprit est capable de produire en 
faisant illusion. « Quand un esprit rentre en lui-même, écrit 
le Saint Docteur, et s'applique à la contemplation de quelque 
vérité en s’y absorbant, il parle de lui-même avec soi-même 
et il se répond comme si un homme s’entretenait avec un autre 
homme ». = 

«L'âme, poursuit Saint Jean + la Croix, qui en est là, 
ne pourra jamais se persuader que ces mots et ces paroles 
ne lui viennent pas d’une tierce personne, car elle ne sait pas 
avec quelle facilité l’entendement peut de lui-même former 
des paroles sur les pensées et les vérités qui lui sont commu- 
niquées par une tierce personne.» Ce qui se passe de nos 
jours est quelque chose d’effrayant : une âme quelconque est- 
elle parvenue à quatre «moravedis» de méditation, et entend- 
elle quelques paroles intérieures, qu'’aussitôt elle baptise le 
tout comme venant de Dieu... et elle répète : « Dieu m'a dit 
ceci, Dieu m'a dit cela. » Or, il n'en est rien... Ce sont des 
âmes qui se parlent à elles-mêmes. » 

On peut le reconnaître, avant les commentateurs de l’Auto- 
matisme mental, Saint Jean de la Croix avait pénétré le 
mécanisme inconscient du colloque intérieur dans lequel un 


esprit s’entretient avec lui-même en étant persuadé que c’est 


une autre entité, Dieu ou le démon, par exemple, qui lui 
donne la réplique. 


_ Nous nous sommes efforcé Fa notre ouvrage sur vrais 


et faux mystiques (1) de faire voir comment la mystique chré- 


tiennd d'Occident se différencie de la mystique des églises 
d'Orient. Ce problème mérite, croyons-nous, de retenir toute 
notre attention puisque les Eglises occidentale et orientale 
sont nées d’un tronc commun et ne se sont individualisées 
qu’à partir du XIe siècle. 

A l'exemple de la mystique catholique, la mystique chré- 
tienne d'Orient entend que l’union avee Dieu, terme ultime 
de l’ascension mystique, s'effectue par la connaissance (la 
gnose) et par l'amour. Or, pour réaliser cette union de l’im- 
parfait avec le parfait, un moyen nous est offert : la prière, 
base de la vie mystique. Mais celle-ci, qui se poursuit dans 
l'oraïison, ne figure qu’une étape et doit être dépassée. Lors- 
que l’âme est unie à Dieu tout ce qui est prière cesse et l’âme 
prie en dehors de la prière. Les extases, les ravissements, 
les « transports divins» sont des états qui conviennent seule- 

ment aux débutants, aux inexpérimentés, «à ceux dont la 


_ nature n’a pas encore acquis l’expérience de l'incréé»s. Que 


l’esprit en oraïison se garde de prêter à la divinité une image 
quelconque : « Fuis le désir de voir sous une forme sensible, 
les anges, les Puissances, ou le Christ», écrit Saint Nil de 
Sinaï, «autrement tu risques de tomber +. la démence, de 
ue le loup pour pasteur et d’adorer le démon à la place 


de Dieu ». 


A la bien considérer, la mystique chrétienne d’ Orient 
s’écarte de la mystique occidentale par son dépouillement plus 
complet, son détachement de tout ce qui est humain : extases, 
ravissements, effusions sanglantes, etc., en somme tout ce 
cortège de manifestations dont nos plus grands saints ont été 
exempts. 

Ainsi que l’a parfaitement piqué le Professeur Georg 
Wunderlé, si le mystique chrétien d'Orient ne cherche pas à 
s'identifier avec l’image sensible du Christ, c’est qu’il adore 
la grandeur, la majesté, la splendeur de Dieu dans la Sainte 
Trinité et ne s'attache pas comme le catholique d'occident à 
ce qu’il y a de douloureusement poignant dans une médita- 


(1) Jean LHERMITTE, Mystique et faux mystique. 1 vol., Bloud 
et Gay, 1952. 
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tion sur la Passion de Jésus. De sorte qu’on pourrait dire. que 4 
_ si la mystique d'Orient apparaît plus dépouillée du sensible, 


plus intellectuelle, plus philosophique, la mystique d'Occident 
se montre plus riche en sentiments, plus émouvante, plus 
totale. 

Qu'on nous entende bien : nous ne voulons pas dire que 
telle modalité de mystique est supérieure à telle autre, nous 
savons qu'il y a «plusieurs demeures dans la maison du 
Père », mais seulement que ce que les profanes retiennént ne 
sont que des accidents qui ne répondent pas à l’essence, au 
noyau spirituel par lequel se spécifie l’authentique vie mys- 
tique. 


Tous les auteurs qui se sont occupé de la vie mystique ont 
retenu leur regard attentif sur les phénomènes singuliers dont, 
il faut le reconnaître, un grand nombre d’authentiques mys- 
tiques ont été l’objet. Nous avons en vue les extases, les ravis- 
sements, les auditions, les visions, les effusions sanglantes, les 
stigmates. = ee 

Ainsi que nous nous sommes efforcé de le montrer, extases, 
ravissements, transes, ne répondent pas à un processus extra- 
naturel ; tous les caractères extérieurs des extases mystiques, 
nous les rencontrons chez des sujets dont on peut douter qu’ils 
soient d’authentiques mystiques ; ce qui diffère seulement, 
c’est l’état spirituel dont l'aspect, la conduite extérieure des 
sujets ne peut nous permettre d'apprécier la qualité de la pro- 
fondeur. 

Il en va de même pour les visions, les auditions, en bref 
pour tous les phénomènes sensibles dans lesquels l’organisme 
est engagé. Sur ce point comme sur tous les autres nous pou- 
vons en appeler au jugement de Sainte Thérèse de Jésus et à 
Saint Jean de la Croix. 

La Sainte d'Avila revient à de nombreuses reprises sur les 
phénomènes dont elle fut si souvent affectée. Et nous pouvons 
être assuré que, aussi bien les auditions que les visions cor- 
porelles répondent parfaitement aux hallucinations senso- 
rielles des psychiatres. De celles-ci, Sainte Thérèse n’en a été 


_ victime que deux fois. Pour les visions ou les auditions intel- 


RS de 


» lectuelles, le problème est plus difficile ; car, ici, nulle image 


sensible n'est présente. C’est une pensée, un sentiment qui 
s’impose à l'esprit : de leur réalité le sujet ne peut douter, 
il en connaît la réalité absolue et aucun mA ne peut 
prévaloir contre une pareille certitude. 


Aux yeux de très éminents théoriciens de la mystique, ces 


caractères sont assez personnels pour justifier l’opposition que 


l’on a introduite entre les phénomènes proprement mystiques 


et les hallucinations. La réalité nous semble tout autre. Et si 


l’on considère ces faits avec une impartiale objectivité, l’on 
est obligé de conclure qu'entre ceux qui coexistent avec la vie 
mystique et ceux qui traduisent un état pathologique, il 
n'existe aucune différence essentielle. Le sentiment de pré- 
sence, par exemple, que nous dépeint d’une manière admi- 
rable Sainte Thérèse de Jésus : Je vis un jour près de moi ou 
plutôt je sentis le Christ car je ne vis rien ni des yeux du 
corps ni de ceux de l’âme : il me semblait qu’Il était près de 
moi et que c'était lui qui me parlait... Il me semblait marcher 
toujours à côté de moi, mais je ne voyais pas sous quelle 
forme, » Cette certitude d'une présence sensible, nous les re- 
trouvons identiques chez certains sujets qui n’ont absolument 
rien de mystique. 

En sorte que nous pouvons considérer que les ani fe 
tions sensibles auxquelles s'attache un publie toujours plus 
avide du merveilleux ne répondent pas à la mise en jeu de 
mécanismes extra-naturels. Ce qui ne veut pas dire que ces 
événements n'ont pas Dieu pour auteur. Comme l’exprime 
très justement le Dr Quercy, « Dieu reprendraïit à la nature 
sommeil, rêve et} hallucinations pour les faire lui-même en 
nous, mais pleins cette fois de lui-même et de ses desseins ». 

Selon notre vue, visions, locutions, auditions, extases ne 
doivent pas être comprises comme l’expression de mécanismes 
surnaturels inaccessibles au elinicien et au psychophysiolo- 


 giste, mais bien comme le travail de Dieu dans l’âme et le 


corps de certains êtres privilégiés. Ne cherchons done pas à 
découvrir des marques spécifiques, extérieures, particulières 
à ces phénomènes surprenants ; dans chacun de ceuxi ce 


_ mécanisme naturel est engagé ; seul se dévoile, chez le véri- 
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table mystique, par les conséquences spirituelles qu’il entraîne, 
le principe qui les fait éclore. | 


LES CONTREFAÇONS DE LA VIE MYSTIQUE 


Si, comme nous nous sommes attaché à le faire voir, les 
manifestations extérieures qui répugnaient tant aux vrais 
mystiques, à commencer par Saint Jean de la Croix, ne 
peuvent être regardées que comme des accidents imputables à 
une nature fragile, l’on comprend que ceux-ci sont eapables 
de se présenter chez des sujets de complexion particulière et 
de donner à croire, à des esprits insuffisamment avertis, à La 
réalité d’une vie mystique légitime, alors que l’analyse la ré- 
duit à une pure illusion ou à une tromperie. 


Toutefois, gardons-nous d’être trop sévère pour ces « contre- 
facteurs» ; ce sont, pour le plupart, de pauvres êtres qui 
méritent notre charité et toute notre assistance. En outre, 
nous montrerons que dans certains cas, du pathologique peut 
_s’insérer dans la trame la plus hautement mystique ; qu'il est. 
des «cas mixtes » dans lesquels le pur et l’impur se mélangent 
jusqu’à ce qu'une évolution ou un dépassement les sépare 
pour ne laisser fructifier que le bon grain. 


Il est à peine besoin de rappeler que du temps de Charcot, 
la plupart des phénomènes que j’ai rappelés étaient incorporés 
dans le vaste domaine de l’hystérie. Et dans leur passion anti- 
religieuse, bien des auteurs, qui n'étaient pas des Charcot, 
entendaient démontrer que toutes les manifestations de la vie 
mystique n'étaient au vrai, que des accidents de cette singu- 
lière affection qu’on appelait «la grande Simulatrice ». Fort 
heureusement {es idées simplistes, aujourd’hui n’ont plus 
cours, même dans un public cultivé. Il n’empêche que L’ob 
servation montre que l’hystérie peut non point contrefaire 
l'état mystique, mais en singer les accidents « spectaculaires ». 

Sans doute, il est difficile de tracer les limites de la psy- 
chonévrose hystérique, mais nous savons que, contrairement à 
la doctrine professée par J. Babinski, le soi-disant Pithiatisme 


| n'inclut pas toute l’hystérie, que celle-ci n’est pas faite unique- 


ment de simulation et de tromperie, que si l'on peut imiter 


_ l’hystérie, n’imponte quel sujet ne peut se transformer en un 


hystérique. Enfin, que la psychologie de l’hystérique se dé- 
voile infiniment plus complexe que ne l'avaient pensé les 
premiers cliniciens et qu'il faut faire appel pour en com- 
prendre les manifestations à l'intervention du monde de l’in- 
conscient où foiscennent tant de tendances, d’appétits, de 
désirs refoulés. Sur ce point, il nous faut rendre hommage au 
psychologue des profondeurs, à Sigmund Freud. ; 


J'ai observé plusieurs exemples de cette manière de contre- 


façon mystique dont on trouve des nombreuses répliques tout 
au long de l'Histoire. Et, chose qui donne à penser, les mêmes 
faits, les mêmes impulsions, la même influence sur l’entou- 
rage, ou le publie, se reconnaissent à peu près identiques aux 
époques les plus différentes. Presque toujours, il s'agit de 


personnes du sexe féminin particulièrement sensible à la sug- 


gestion et enclines aux manifestations que suscite une imagi- 


mation mal ou insuffisamment contrôlée, D'autre part, la plu- 


part de ces sujets qui, je le répète, attirent les foules trop 


_ crédules et trop avides de merveilleux, se montrent de com- 


plexion fragile, victimes de nombreuses guérisons soi-disant 


miraculeuses, dépourvues d'esprit critique et exceptionnelle- | 


ment réceptives aux suggestions. 


Ajoutons à cela qu'aux manifestations extérieures de 
l'hystérie : les visions, les hallucinations de tout ordre, les 


paroxysmes convulsifs, la catalepsie, le somnambulisme, les 


paralysies, les anesthésies les plus diverses y compris la sur- 
dité et la cécité, se joignent très souvent d’autres phénomènes 
qui ne sont pas exactement imputables à la grande simula- 
trice, mais à ce tempérament qui lui est associé : la mytho- 
manie, la tendance à la fabulation, à cette modalité de men- 
songe dont il est difficile de séparer l’élément conscient et 


volontaire d’avec l'élément proprement pathologique. 


Que nous montrent donc ces hystériques fausses mystiques ? 
En réalité, assez peu de sentiments profonds, ou de signes qui 
témoignent d’une fusion spirituelle avec le divin, mais seule- 
ment des accidents physiologiques éclatants, surprenants et 
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qui semblent d’autant plus révélateurs qu'ils peuvent s’in. 
sérer dans la trame d’une vie chrétienne empreinte de charité. 

Mais à l’opposé de l’authentique mystique pour qui le 
premier principe tient dans une humilité obéissante, le faux 
mystique apparaît dominé par un exclusif amour de soi, par 
un « égotisme » que rien ne peut briser. Ecoutons une de nos 
malades, dont l'existence a été marquée par les accidents les 
plus extraordinaires : stigmates, effusions sanglantes, mala- 
dies et guérisons subites inexplicables, auditions, intellections, 
colloques avec le Seigneur ; écoutons, dis-je, cette femme qui 
morigène les prêtres en les traitant à la manière d’un régent 
de collège : « Beaucoup savent ce que j'ai écrit, maïs ne le 
pratiquent pas. Il n’y a rien qui ne soit vrai, d'une certitude 
qu'ils puissent avoir en dehors de moi, aussi ceux qui se mo- 
queront sans vouloir le croire, s’enfonceront d’autant. Ils ne 
savent pas avec foi et ils ont honte ». Quel saisissant contraste 
avec le langage d’une Sainte Thérèse de Jésus : « Or, comme 
cet édifice (spirituel) repose tout entier sur l'humilité, plus 
nous approchons de Dieu, plus nous devons grandir en cette 
vertu ; sans quoi tout l’édifice croule». «Qu'il m'en croie, 
poursuit l’auteur du Chemin de la Perfection, qu’il se tienne 
toujours à la dernière place comme l'a enseigné Notre- 
Seigneur par sa parole et par ses exemples ». 


+ 
+* 


Sans doute, les manifestations tapageuses d’une fausse 
mystique hystérique sont celles qui, précisément, se montrent 
le plus propre à exciter la curiosité du public et à déterminer 
un retentissement profond au sein d’un psychisme mal dé- 
fendu, mais à côté de cette modalité de contrefaçon il convient 
de placer d’autres aspects qui ne sont pas moins intéressants. 

Nous avons déjà indiqué avec quelle insistance Saint Jean 
de la Croix mettait en garde les personnes assurément bien 
disposées qui, après quelques « maravedis» d'oraison s'exta- 
siaient et prétendaient avoir entendu retentir en elles-mêmes 
la voix de Notre-Seigneur ; en réalité nous enseigne l’auteur 
de la Montée du Carmel, ce sont des âmes qui se parlent à 
elles-mêmes. 


£ 
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On trouve ici, nettement esquissée, la doctrine de l’auto- 
matisme mental tel que l’a enseignée G. de Clérambault. Ainsi 
que l’a fait voir ce grand clinicien, il existe un syndrome bien 


défini, qu'on lui applique l'étiquette de syndrome d’influ- 
ence ou de syndrome d'action extérieure, peu importe, ce 


syndrome se spécifie par une scission de la personnalité ; de 
telle sorte que coexistent dans un même esprit une person- 
nalité prime et une personnalité seconde, et cela au même 
moment. Il n’y a pas alternance de personnalités comme dans 
l’hystérie, mais permanence de deux personnalités : la pre- 
mière ( la prime) qui répond à la véritable, à la normale, 
l’autre, la seconde qui n'est qu’une personnalité détachée, 
créée par un processus pathologique de dissociation psychique. 
Si ces deux personnalités s’accordaient, l'équilibre psychique 
serait sans doute conservé, mais il n’en est rien : ces deux 
centres psychologiques d’où rayonnent des sentiments, des 
tendances, des pulsions souvent violentes s'opposent l’un à 
l’autre de la manière la plus absolue. Le contraste en est san- 
glant. La personnalité seconde qui plonge ses profondes ra- 
cines dans un inconscient dont elle est l’émanation se montre 
hypersexuelle ou dotée d’une sexualité anormale ne cesse de 
fournir à la personnalité prime des renseignements troublants 
ou ironiques sur l'activité d’un subconscient d’autant plus 
excité qu'il reçoit une opposition plus mordante de la part 
de la personnalité prime. En outre, le plus généralement, 
cette personnalité seconde apparaît dotée de mégalomanie et 
animée du désir d’asservir la personnalité prime, de la per- 


sécuter sur le mode ironique ou blessant. L'on comprend alors 


à quel degré de déséquilibre le malheureux patient peut être 


conduit. S’il est croyant, il identifiera dans ce noyau patho- 
logique et inconscient de la personnalité, le tentateur, le 
mauvais esprit, le démon. En sorte que notre mystique sup- 
posé se trouvera écartelé entre deux forces opposées et violem- 
ment contraires, Dieu et le diable. 


Nous avons donné dans notre ouvrage une très longue 
observation d’un cas de ce genre, mais elle n’est pas la seule 
que nous ayons consignée. Fait remarquable, ce délire singu- 
lier dans lequel se mêlent l'influence supposée du démon et 
la Divinité ne compromet pas nécessairement la conduite ex- 
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térieure ni l’activité professionnelle du patient. Et nous avons 
observé plusieurs exemples très remarquables de la persistance 
de l’équilibre mental pour tout ce qui touche au domaine 
social et professionnel alors que « l’intime » du malade se dé- 
voilait bouleversé. ; 


Remarquons cependant qu’il n’en est pas toujours ainsi, 
et nous trouvons dans l'Histoire des mystiques un exemple 
très remarquable de la coexistence d’une authentique vie 
mystique avec un non moins authentique délire de possession 
démoniaque et de dépersonnalisation. J'ai en vue, ici, le cas 
de P.-P. Surin (1600-1665). Ce grand écrivain de la Compa- 
gnie de Jésus, auquel nous devons le « Catéchisme » et les 
« Dialogues spirituels », ce disciple du P. Lallemant qui garda 
toute sa vie une foi vive et un désir de purifier les âmes, à 
été l’objet et l’on ne s’en étonne point, de très nombreuses 
études de la part des théoriciens de la mystique, des psycho- 
logues et des psychiatres (Henri Brémond, Olphe Gaillard, 
J. de Guibert, le Dr Etienne de Greeff, E. Gelma, et nous- 
même). Par un heureux hasard de la Fortune, le P. Surin 
nous à laissé des indications fort précieuses sur l’état moral 
dans lequel ïl était plongé et il nous a révélé de la manière 
la plus crue ses angoisses, ses incertitudes, puis son délire de 
possession démonopathique ; nous avons aussi les relations très 
précises sur le comportement de ce malheureux père de la 
part de ses confrères qui le considéraient comme un «alie- 
nus», en sorte que l’on peut sans la moindre imprudence 
porter sur ce cas un diagnostic assez précis. Que le R.-P, Surin 
soit demeuré jusquà sa mort, malgré de bien grandes extra- 
vagances, un très grand mystique, tous ses écrits en portent 
témoignage ; mais que, d'autre part, il se soit montré un 
grand délirant, il est impossible à notre sens de le contester. 

Voici d’ailleurs comment le P. Surin confesse les troubles 
aui l’assaillent, « Je ne puis vous exprimer comment cet esprit 
malin s’unit au mien sans m'ôter ni la liberté, ni ka connais- 
sance de mon âme. Il se fait néanmoïns comme un autre moi- 
même, en sorte que je suis comme si j'avais deux âmes dont 
l’une est privée de l’usage de ses organes et se tient à l'écart, 
regardant faire celle qui a pris possession du corps, et l’autre 
agit dans le corps comme si elle y était maîtresse. Je sens que 


ere 
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l'esprit de Dieu et l’esprit du démon ont mon corps et mon 


âme comme champ de bataille et que chacun y fait ses im- 


_ pressions. De la part du démon, ce sont des rages et des aver- 


sions de Dieu qui me donnent un impétueux désir de me sé- 
parer de lui pour jamais ; et en même temps, j’éprouve une 
grande douceur, une paix profonde, une joie céleste. Les trem- 

blements qui me saisissent lorsque le Saint Sacrement m'est 

appliqué viennent, ce me semble, de l’horreur de sa présence. 

Ces deux mouvements me paraissent égaux et il est hors de 

mon pouvoir de les retenir. Je ne trouve jamais l’oraison plus 

facile et plus tranquille que parmi ces agitations ». 

Halluciné de tous les sens, sollicité violemment par des 
imaginations et des sensations dont l’insistance et la qualité 
le révoltaient, le pitoyable P. Surin nous apparaît bien comme 
le type le plus achevé de «l’Influencé », c’est-à-dire du sujet 
possédé et dépossédé tout ensemble, dont la personnalité 
divisée en un Primus et un Secundus est le théâtre d’une lutte 
permanente entre deux tendances les plus contraires : la sain: 
teté, l’union mystique avec Dieu et l’impureté, l’imprégna- 
tion par l’ esprit du mal : le démon. 

Si, au temps où vivait le P. Surin, cette anomalie bsychique 
demeurait mystérieuse, encore qu’un Saint Jean de la Croix 
l’eût formellement indiquée, aujourd'hui il est impossible de 
se tromper sur la qualité de ces perturbations. En effet, celles- 
ei s'insèrent dans le cadre d’une psychopathie bien déterminée. 
La possession démoniaque n'apparaît que comme la couleur 
significative d’un esprit religieux ; dans un autre esprit, la 
psychopathie se fut révélée par une même scission de la per- 
sonnalité ; les deux noyaux psychiques opposés se fussent 
traduit par des sentiments analogues, mais au lieu d'une lutte 
inexpiable entre Dieu et le démon, le thème délirant se serait 
limité entre une personnalité orgueilleuse et mégalomaniaque 
et une personnalité seconde dont la qualité varie selon les 
époques et le degré d'instruction des sujets. 

De toute manière, le malade se montna le jouet de deux 
forces opposées : celle qui dépend d’une conscience lucide et 
celle qui, émancipée de la personnalité normale, se présente 
comme la voix de l'inconscient refoulé et habité de tendances 
et de pulsions que le sujet tient en horreur. 
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Ainsi que nous l’avons exposé plus haut, l’hystérie reste 


la grande pourvoyeuse des pseudo-mystiques aux manifesta- 


tions théâtrales, tapageuses, extraordinaires ; c’est à cette 
psycho-névrose qu’appartiennent ces démonopathes, ces faux 
possédés, ces illuminés extatiques, ces spécialistes des guéri- 
sons soudaines et inexpliquées. Mais ce que l’on sait aussi, 
c’est que l’hystérie est la voie royale qui conduit à une dis- 
sociation psychique beaucoup plus profonde, celle précisément 
qui constitue le fondement de la schizophrénie, de la démence 
précoce. 

Lorsque, jeune interne en 1901, je commençai mes études 
en psychiatrie, sous la direction. de mon excellent maître 
Gaston Deny, à la Salpêtrière, nous nous étonnions que 


nombre de certificats d’aliénés schizophrènes portassent très 


souvent la mention : « Folie hystérique ». On, en étudiant le 
dossier, nous voyions, en effet, figurer toute une série de symp- 
tômes qui spécifiaient bien que telle malade avait présenté 
des manifestations de caractère hystérique avant de sombrer 
dans un état démentiel. Plus tard, cette observation se pré- 
cisa, et Henri Claude dénonça avec force dans son enseigne- 
ment l'association très fréquente des phénomènes typique- 
ment hystériques avec le développement de la « démence des 
adolescents », comme on appelait la maladie en ce temps-là. 
Ainsi donc, des sujets considérés comme de purs hysté- 
riques peuvent verser dans la schizophrénie après un délai 
plus ou moïns prolongé. Le caractère mystique de leur con- 
duite subit, on le conçoit sans peine, un très grand change- 
ment lorsque s'installent les manifestations essentielles de la 
schizophrénie. Ù 
Ce qui sépare la psychonévrose hystérique d’avec la dé- 
mence précoce, ou schizophrénie, c'est l’effritement de la per- 
sonnalité, la dissociation des facultés, «l'ataxie ïintra-psy- 
_ chique». Encore qu’il présente, par accès, une scission de la 
personnalité (au cours des crises d’extase, de catalepsie ou de 


somnambulisme par exemple), l’hystérique reste en contact 


avec la réalité et ne se livre pas aux incohérences de la pensée 
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et de la conduite comme le font les schizophrènes. L ’absur- 
dité, l’extravagance de leur comportement permet sans diffi. 
culté d'établir un diagnostic. J’ai pu suivre d'assez nom- 
breuses jeunes filles schizophrènes atteintes de cette « folie 
mystique ». 


En général, les troubles se manifestent dans Vadolts ; 


ou l'enfance et s’aceusent par des intuitions, des révélations 
soudaines que le sujet attribue à Dieu, à la Sainte Vierge, à 


Jésus-Christ ou aux anges. Puis, le délire se précise, une 


bizarre union mystique semble se produire. Mais à la diffé- 
rence de d'authentique «mariage spirituel», cette union se 
teinte d’érotisme, d'étranges déviations du jugement et de la 


conduite qui ne permettent plus de considérer le sujet comme 


capable de fournir une vie religieuse équilibrée. 

Voici, par exemple, une de mes malades qui, âgée de 20 
ans, est admise dans un monastère de Franciscaines, à Paris. 
Dès son entrée au couvent, la voici hantée de visions célestes : 


Dieu, la Sainte Vierge lui apparaissent, lui parlent et lui 


commandent de faire telle et. telle chose. Au cours de ses tra- 
vaux journaliers, l’extase la prend et la ravit au monde réel ; 
elle reste là, nous dit-on, comme perdue. Néanmoins, elle garde 
pendant quelques mois son activité pragmatique, tout en 
essayant d’influencer ses compagnes en leur faisant partager 


ses convictions dans les Apparitions. Or, déjà à l’âge de 10 


ans, par conséquent, tout enfant, des apparitions de la Sainte 
Vierge l'avaient saisie, et un jour, nous raconta-t-elle, la 


Vierge Immaculée se présenta accompagnée d’un soldat fran- 
çais à côté duquel elle se trouvait. Puis, cette religieuse fut la 
proie d’extases ou de transes singulières, sortes dé cauche- 


mars toujours de caractère mystique. Enfin, avec le dévelop- 
pement de la psychose se développent des perversions de plus 
en plus marquées, des perceptions ; la voix de Saint Michel, 
du Pape, résonnent en elle : Dieu ne cesse plus d’être en com- 


_munication avec elle-même. Les pensées deviennent de plus. 


en plus incohérentes et la confusion de l’esprit est telle que 
cette malheureuse semble perdue dans une ambiance trans- 
formée. Les médecins sont pris pour des envoyés du Pape ; 
les infirmières sont les sœurs blanches ; des voix annoncia- 
trices lui révèlent l’avenir de la France et les souffrances 
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de se rendre à Rome à pied, elle se trouve exaucée : grâce à 
elle la bataille de la Marne est gagnée, le Saint Esprit est 
descendu en elle ce qui lui permet de prédire la suite des 
événements. 

Nous venons de rappeler ici un cas extrême, mais il en est 
beaucoup d’autres pour lesquels, au moins pendant un cer- 
tain temps le jugement doit être suspendu. Toutefois l’inci- 
dence des troubles sensoriels sous la forme d'illusions et d’hal- 
lucinations mêlées, jointe au détachement du monde réel à 
une ineffectivité foncière permettent au moins de se garder 
d'affirmer prématurément qu’il s'agit de simple hystérie. 


On n'attend pas que nous développions ici <e que doit 
être le traitement des états pseudo-mystiques, dont nous nous 
sommes efforcé de donner les caractères. Toutefois, qu'il 
nous soit permis, une fois encore, de mettre en garde les direc- 
teurs de conscience contre une crédulité trop grande vis-à-vis 
des récits, des rêves, des extases, des auditions, des visions, des 
ravissements que leur confient ces adolescentes, ces jeunes 
filles souvent sincères et pieuses, mais qui risquent de s’égarer 
d’autant plus profondément que l’ambiance prête une oreille 
plus attentive aux récits merveilleux qu’elles fournissent. Que 
dire de l’exorcisme ? Sinon qu’il doit être pratiqué exclusive- 
ment par une personne très qualifiée et après que le sujet & 
été examiné par un psychiatre. Tout exorcisme imprudem- 
ment mis en œuvre, et l'histoire des XVIe et XVII siècles 
en fourmille d'exemples, risque de développer une dévia- 
tion psychique profonde, alors qu'un conseil de prudence et 
de bon sens eût remis l'esprit en équilibre. 

On le voit, si des cas mixtes se présentent à notre obser- 
vation, en général il est assez aisé de dépister la fausse mys- 
tique sous l’apparence fallacieuse d’un décor de piété élevée. 

L’humilité, l’obéissance aux directions des supérieurs, la 
simple piété sont les margues de l’authentique mystique tan- 
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qu’elle devra subin pour racheter son pays. En dernier lieu, 
elle déclare être chargée d'une mission : ayant fait le vœu 
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s que nifestatio: s-tapageuses te es visions, M 
pa auditions, a affasione sanguines, tout cet appareil propre 
à exciter l'imagination d’un publie impressionnable et CHE 
dule doivent être tenues pour des ineidents inhérents à la 15e 
faiblesse de notre nature et plus souvent à l’insinuation d'une 
processus pathologique qu’il importe d'arrêter si l’on veut n 
éviter 1m déestre moral. LE 
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A PROPOS D’UNE DÉCISION RÉCENTE DE LA COMMISSION 
D'INTERPRÉTATION DU CODE (26 MARS 1952) : 


LE POUVOIR DOMINATIF 
DANS LES INSTITUTS RELIGIEUX 


Le canon 501 dispose que « les supérieurs et les chapitres ont, 
selon les normes de leurs Constitutions et du droit commun, le 
pouvoir dominatif sur leurs sujets >. Aucune définition n’est donnée 
de ce pouvoir. Toutefois la place de ce canon dans le Code sous 
le titre : « Du gouvernement des religions » montre déjà qu’il s’agit 
de l'exercice d’une autorité dans les « religions proprement dites », 
celles que définit le c. 488, 1°: Ordres et Congrégations. Le c. 675 
permet d'affirmer l’existence de ce pouvoir également dans les So- 
ciétés de vie commune sans vœux publics. Par ailleurs, le c. 501 
lui-même précise qu’il s’agit d’un pouvoir de gouvernement interne, 
car il appartient à ceux qui ont autorité dans la religion : les 
supérieurs en tant que personnes légitimement chargées d’un office, 
la nature et les limites de leur compétence dépendant du droit 
particulier de l’Institut et du droit commun, les chapitres en tant 
qu’assemblées réunies selon les prescriptions du droit et comprenant 
ceux qui, ayant droit de vote, délibèrent et décrètent des choses inté- 
ressant le gouvernement de leur religion. Le c. 501 signale en outre 
une distinction essentielle entre ce pouvoir dominatif et le pouvoir 
de juridiction de la hiérarchie ecclésiastique (c. 196). Dans les 


- religions cléricales exemptes, les supérieurs et chapitres ont, outre 


le pouvoir dominatif, le pouvoir de juridiction tant au for externe 
qu’au for interne. 

Quelle est la nature juridique du pouvoir dominatif et son ori- 
gine ? quels en sont les titulaires ? en quel domaine s’exerce-t-il ? 
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quels sont les sujets ? Autant de questions au sujet desquelles le 
droit a laissé subsister jusqu'ici de nombreuses indéterminations. 
De là, des divergences d'opinions parmi les canonistes. 

Il est clair que le principe d’où découleront les règles d'exercice 
de ce pouvoir, le critère selon lequel on pourra trancher des situa- 
tions douteuses en droit vont découler de la mature juridique de ce 
pouvoir. Or, une décision de la Commission d’Interprétation du Code, 
prise en date du 26 mars 1952, conduit à une conclusion solidement 
fondée et riche de conséquences. On se demandait depuis quelques 
années si, en vertu du c. 20, on pouvait reconnaître entre pouvoir 
de juridiction et pouvoir dominatif une analogie juridiquement … 
existante telle que les canons concernant le pouvoir de juridiction 
(cc. 196 à 209), groupés sous le titre V de la 5° partie du Livre II 
du Code : «Dk potestate ordinaria et delegata », pouvaient être 
appliqués dans une certaine mesure au pouvoir dominatif ? Cette 
question devait conduire à se poser une autre question de caractère 
plus théorique kt doctrinal : le pouvoir dominatif pourrait-il ou 
devrait-il être dit pouvoir public à l’instar du pouvoir de juridiction, 
ce caractère juridique étant autant que possible bien précisé et sur- 
tout une distinction étant fermement maintenue entre ces deux 
pouvoirs ? 

La C.I.C. a répondu affirmativement à la première question : 
« An praescripta canonum 197, 199, 206-209, de potestate jurisdic- 
tionis, applicanda sint, nisi natura rei aut textus contextusve legis 
obstet, potestati dominativae quam habent Superiores et Capitula 


_ in Religionibus et in Societatibus sive virorum sive mulierum in 


communi viventium sine votis publicis. Affirmative ». (Cfr. A.A.S., 
XXXXIV, 1952, p. 497). Elle ne répond pas à notre seconde it 
mais on verra dans la suite que la décision actuelle conduit à ad- 
mettre le caractère public du pouvoir dominatif. 

Deux canonistes avaient récemment abordé ces problèmes. Leurs 
conclusions et leurs oppositions permettront de saisir la portée de 
la réponse de la C.I.C. et d’indiquer ensuite les conséquences pra- 
tiques et théoriques. 

L'un d’eux, le R. P. Kindt, C. ss. R. (De potestate dominativa 
in religionk, Desclée, Bruges, 1945, 363 p.), en partant de l’histoire : 
du droit des religieux et de la doctrine canonique, définit le pou- 
voir dominatif : « pouvoir ecclésiastique d’ordre privé que l'Eglise 
accorde aux supérieurs légitimes d’une religion, en raison de la do- 
mation de leur personne faite par les religieux dans leur vœu d’obéis- 
sance. Les supérieurs exercent ce pouvoir sur la personne de leurs 
subordonnés et doivent dans cet exercice se conformer au droit 
commun et aux Constitutions. Les religieux sont tenus d’obtempérer 
aux ordres donnés en vertu de ce pouvoir par obligation de la 
vertu de religion et parfois de la vertu spéciale d’obéissance» (cfr 
o. c., p. 322). On notera dans cette définition : le pouvoir dominatif 
est un pouvoir ecclésiastique, mais d'ordre privé. La raison en est 
dans le caractère juridique des sociétés où s’exerce l’autorité. Les 
Instituts religieux ne sont pas des institutions publiques, car de par 
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leur finalité ils n’ont pas en tant que tels la charge du bien public 
et commun, mais du seul bien privé de leurs membres. Ils sont 
organisés pour que le religieux tende à sa sanctification et à la 
perfection de la charité. 


Le pouvoir dominatif est sanctionné par le droit, confié aux 
- supérieurs en vertu de la loi; toutefois il ne se réalise efficace- 
ment qu’en vertu de la donation de soi qu’implique le vœu public 
d’obéissance. L'exercice de l’autorité interne va donc se situer au 
plan des relations personnelles existant entre supérieur et subor- 
donné telles que les définissent Règle et Constitutions. Le vœu 
d’obéissance intervenant comme élément essentiel, le pouvoir d’or- 
donner en vertu du vœu tend à se confondre avec le pouvoir domi- 
natif, le droit particulier de l’Institut définissant toutefois quand 
kt sous quelles conditions le vœu peut être formellement urgé. 


Tout l’aspect personnel de la vie religieuse constitue ainsi 
l'objet propre du pouvoir dominatif, mais en retour tout un domaine 
de la vie des Instituts lui échappe : le gouvernement proprement 
dit du corps social, de la religion, des provinces et des maisons, 
l’admission et le renvoi des sujets, l’appel aux divers degrés de 
profession, l’administration des biens... Cette ample matière relève 
cependant de l’autorité des supérieurs et c’est pourquoi on devrait 
reconnaître l’existence d’un autre pouvoir, dit pouvoir domestique ou 
social ou de supériorité. 


Face à cette première opinion, une autre théorie a pris corps, 
depuis une vingtaine d'années, sous la pression des dispositions du 
Code et peut être considérée comme une expression de l’évolution 
de fait consacrée par le droit. Le KR. P. Creusen avait déjà signalé 
le caractère des leffets juridiques des actes émanant de l’autorité 
religieuse. L’admission d’un sujet à la profession, son renvoi de 
VInstitut après l’émission de vœux publics, l'administration de biens 
religieux ne sont pas des actes privés, ils sont juridiquement re- 
connus existant et sanctionnés. Le pouvoir qui les pose n’est donc 
pas un droit de l’autorité qui jouerait au seul plan privé. N’aurait- 
il pas notamment quelque analogie avec le pouvoir de juridiction ? 
Considérant cette analogie comme fondée en droit, le R. P. Creusen 
concluait, dans une conférence au Congrès International de Rome 
de 1934, qu’en vertu du c. 20, le c. 209 devait être appliqué en cas 
d'erreur commune : par suppléance du droit, l’Lglise assure la vali- 
dité d’un acte invalide par défaut de pouvoir dominatif chez le 
supérieur religieux, une profession religieuse, par lexemple (cfr. 
Pouvoir dominatif et erreur commune dans Acta Congr. Jurid. 
Internat. Romae, 1934, vol. IV, p. 183-192). Cette opinion suppo- 
sait au départ, contrairement aux conclusions de Kindt, que la com- 
- pétence du pouvoir dominatif ne se limitait pas au domaine des 
relations personnelles, mais s’étendait à tout le gouvernement 
interne des Instituts religieux. 


A ce Congrès la même opinion, mais plus amplement dévelop- 
pée, était proposée par le R. P. A. Larraona (De potestate domima- 


DRE FAST 


tre LA in iure canonico, dans Acta CII. Ro, 1934, IV, p. 147- 


180). Il nous faut préciser un peu plus longuement la théorie ici 
élaborée. Elle part d’un principe général: tout pouvoir confié à 
une autorité est fonction de la nature et des caractères de la société 
en laquelle il s'exerce. Dans une société publique, le pouvoir n’est 
pas privé, mais public. Or. toute religion répondant à la définition 
du Code est une société publique, Le pouvoir dominatif devra done 
être dit public. Les raisons de ces affirmations peuvent être grou- 
pées en deux grands ensembles : les unes sont tirées de la notion 
d’état public religieux tel qu’il est construit par le Code, les autres / 
découlent de la nature des Instituts religieux telle qu’elle APP 4 
au terme de toute une évolution historique du droit. = 
Les canons 487 et suivants définissent l’état religieux propre- 
ment dit un état public de vie dans l’Eglise. Il est un des trois 
états distingués par le c. 107. Il est l’état canonique de perfection 
à acquérir (cc. 487, 488, 493). Il trouve sa raison d’être, non pas, 


comme ceux de clerc ou de laïc, dans le caractère essentiel de l'Eglise se %E 


d’être une société hiérarchiquement constituée et ordonnée, mais 
dans son « étroite et particulière relation à la fin de l'Eglise, savoir 
à la sanctification et aux moyens efficaces et adéquats de la pour- 


suivre» (Pie XII, Provida Mater, 2 févr. 1947; A.A.S., XXXIX, 


1947, 114). De là, une nécessité pour l'Eglise de le reconnaître, 
« d'élever sur lui, comme sur un de ses fondements angulaires, 
l'édifice de la législation ecclésiastique > (Pie XII). Nécessité à la- 
quelle le droit a répondu en définissant clairement cet état de vie, 
en le distinguant d’autres situations juridiques plus ou moins 
proches, récemment encore dans et par la législation concernant les 
Instituts séculiers. Or, selon le Code, l’état religieux n'existe et 
ne trouve la plénitude de ses effets tant au for externe qu’interne 
que dans la mesure où il est organisé et vécu au sein de sociétés 
fondées et approuvées selon les normes canoniques. En retour, ces 
institutions ne sont « religions > que parce qu’elles organisent d’une 
manière adéquate l’état religieux. On est sans doute libre de fonder 
ou non une «religion», tout comme un fidèle est libre d’entrer 
dans l’état religieux et c’est ken ce sens que l’on doit dire qu’une 
Congrégation est une société « volontaire ». Mais, une fois érigée et 
approuvée par l'autorité compétente, une Congrégation doit être 
dite société juridique et nécessaire. Juridique, parce que fondée et 
existante selon le droit, nécessaire, parce que sans elle l'état reli- 
gieux, par ailleurs nécessaire dans l'Eglise, ne peut selon le droit 
positif ni exister, ni être adopté. De tout cela découlent les caractères 
des sociétés proprement religieuses: elles ont leur raison d’être 
dans l'Eglise, l'autorité hiérarchique se doit dans sa fidélité à la 
fin de sanctification de l’Eglise d’en approuver et de les favoriser. 
Le droit en conséquence les définit comme des personnes morales, 
sujets de droits et d'obligations. Elles ont donc une autonomie réelle 
tout en restant soumises à la hiérarchie de juridiction. En elles 
existe une autorité qui détient un pouvoir dont la compétence em- 


” brasse tout le gouvernement interne, Les « religions > sont donc des 
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sociétés de caractère public et de ce fait le pouvoir de leurs supé- 
rieurs doit être dit public. 

Cette conclusion, tirée du droit actuel, est confirmée par l’étude 
de l’évolution des Ordres et Congrégations depuis plusieurs siècles. 
Notre Code marque un temps dans cette lente élaboration. Les 
concepts de religion et de religieux, d'état religieux se sont peu à 
peu étendus. Ils sont de nos jours clairement et légalement définis 
par un droit commun, droit qui s’impose aux Ordres et Congréga- 
tions même de droit diocésain. Or l’étude historique du droit mon- 

- trerait que les Instituts religieux, qu’ils soient à vœux solennels 
ou simples, sont devenus, dans la structure même de l’Eglise, des 
institutions de caractère public. Les grands Ordres exempts de clercs 
ont pu, notamment grâce à une participation au pouvoir de juri- 
diction, prendre corps et s'affirmer comme des sociétés juridiques 
de fait et de droit universelles, disposant d’un gouvernement interne 
autonome et souvent hiérarchisé. De même on voit les Congréga- 
tions prendre ce caractère au moins universel en droit, avoir un 
gouvernement autonome et relativement indépendant dans son do- 
maine propre. 

C’est à la lumière de des considérations, tant juridiques qu’his- 
toriques, que le R. P. Larraona a pu définir le pouvoir dominatif : 
«pouvoir de régir une société juridique, nécessaire autant que 
volontaire et universelle, érigée et approuvée par l’Autorité suprême 
de l'Eglise, de telle sorte qu’elle recouvre et règle pleinement l’état 
public religieux et même en grande partie l’état clérica] en tant 
qu'il peut être adjoint à l’état religieux. Par ce pouvoir, les supé- 
rieurs dirigent efficacement vers la perfection de la charité chré- 
tienne les fidèles qui ont embrassé cet état religieux ,individuelle- 
ment et en tant que constitutant un corps social > (cfr. o. c., p. 161). 
Pouvoir public dont on comprend les effets juridiques au for 
externe. Son domaine embrasse tout le gouvernement interne des 
Instituts, aussi bien l’administration de la Congrégation et des maï- 
sons, la gestion des biens, l’admission au noviciat ou à la profession 
que les relations personnelles du religieux et des supérieurs décou- 
lant de la profession. Il joue à l’égard des profès, mais aussi des 
novices. On admettra cependant que dans la mesure où joue le vœu 
d’obéissance, ce pouvoir des supérieurs trouve une raison nouvelle 
de s’appliquer et une efficacité spirituelle accrue. On ne peut ce- 
pendant définir le pouvoir dominatif comme étant le pouvoir d’or- 
donner en vertu du vœu. Il comporte ce pouvoir selon ce que fixent 
les Constitutions de chaque religion, maïs il est plus que ce pou- 
voir. C’est pourquoi il est exercé par des supérieurs auxquels la 
Règle peut dénier le droit d’urger formellement ce vœu. En réalité, 
il s'exerce à un double plan : au plan individuel et c’est grâce à 

lui que tout supérieur régit ses sujets, profès ou novices, tous et 

AE chacun, en ce qui concerne la vie personnelle et communautaire: au 

plan social et c’est en l’exerçcant que le supérieur selon le degré 
de sa charge gouverne et administre, gère les biens communs et 
assure la discipline d'ensemble. 
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Le pouvoir dominatif apparaît ainsi comme le pouvoir qui répond 
adéquatement au gouvernement, interne mais autonome, des Insti- 
tuts religieux et sociétés assimilées aux religions par le droit 
(c. 673). Il s'exerce en tous les domaines où les supérieurs ont à 
faire jouer leur autorité dans les limites du droit. Tout en n'étant 
pas une participation déléguée du pouvoir de juridiction, il tire son 
efficacité juridique et morale, donc au for externe aussi bien qu’en 
conscience, nôn de l'engagement personnel des sujets consommé dans 
et par 1 profession, mais de la volonté du législateur suprême 
exprimée par la loi commune (c. 501). Il est communiqué selon les 
règles concernant les élections ou les nominations aux divers offices. 


La profession de chaque religieux me fait que déterminer son appli 


cation aux sujets individuellement considérés et marquer certains 
de ses effets d’une note plus spécifiquement religieuse. On comprend 


alors que le R. P. Larraona ait pu conclure avec raison: «Nous 


devons appliquer directement ou analogiquement ... tout ce qui est 
dit du pouvoir public dans le Code et en général dans le droit posté- 
rieur au Code aux autres pouvoirs de degré inférieur, mais de 
caractère public. Cette application ne peut se faire que dans le 
domaine propre de ce pouvoir et dans la mesure où ce pouvoir est 
public. Par ailleurs, on doit réserver au degré suprême de pouvoir 
public tout ce qui est propre à la vraie juridiction à raison, soit 
de la nature des choses, soit du texte de la loi» (cfr., 0. C., p. 178). 

C’est cette application analogique des canons généraux concer- 
nant le pouvoir de juridiction que consacre directement et législa- 
tivement la réponse de la C.I.C. Ce n’est plus en vertu d’une opi- 


mion intrinsèquement fondée et proposée par des canonistes de va- 


x 


leur que nous avons à trouver en ces textes, au nom du c. 20, les 


normes juridiques applicables au pouvoir dominatif, mais c’est en 
vertu d’une mesure dont le caractère législatif est indubitable. La 
C.I.C. a précisé les canons qui sont pour le moins à suivre : 197 
qui distingue pouvoir ordinaire (propre ou vicaire) et pouvoir dé- 
légué; 199 qui fixe le régime de la délégation et de la sous-déléga- 
tion; 206 qui règle un cas de pluralité. de délégations successives 
dans une même affaire; 207 qui énumère les causes de cessation 
du pouvoir délégué; 208 qui définit comment cesse le pouvoir ordi- 
naire:; 209 qui prévoit les cas où l’Eglise supplée pour un motif d’uti- 
lité publique l’absence de pouvoir chez un supérieur, qu’il y ait 
soit erreur commune, soit doute positif et probable, de droit ou de 
fait. On saisira facilement ce qui a pu guider le choix de ces 
canons. Sans pour autant leur refuser une certaine valeur de direc- 
tives prudentes et pratiques, si les situations juridiques ont une 


- certaine analogie, la Commission a écarté les canons qui règlent le 


pouvoir de juridiction en tant qu’il est pouvoir réservé aux Ordi- 
naires (c. 198), ceux qui supposent la distinction entre pouvoir 
volontaire et pouvoir judiciaire, le pouvoir judiciaire et coercitif 
étant réservé à ceux qui ont la juridiction, ceux qui visent l’exer- 
cice du pouvoir au for interne, sacramente] ou extrasacramientel. Il 


ressort de là que s’appliqueront dorénavant au pouvoir dominatif 


les canons qui s’articulent autour de la distinction ee et 
essentielle du pouvoir ordinaire et du pouvoir délégué. ï 


Doit-on voir en outre dans cette décision de la C.I.C. une affir- 


mation implicite du caractère public du pouvoir dominatif ? La 


réponse relève encore du domaine de la théorie. Rien n’est affirmé 4 


à cet égard, mais il est certain qu’un nouvel argument est ici. 


apporté en faveur de l’opinion du KR. P. Larraona. Tout en évitant 


une confusion ruineuse, on peut dire que le pouvoir dominatif est 


une «+ jurisdictio imperfecta seu inchoata », un pouvoir public dans 


l'Eglise. On notera à ce sujet que le droit oriental des religieux 


offre une affirmation plus directe. Dans le <« Motu proprio » 
< Postquam Apostolicis» (cfr. A.A.S., xxxxIV, 1952, p. 65 ss.), 


c. 305 définit ce qu’en droit oriental on entend par office ecclésias- 


tique au sens strict. Pour qu’il y ait office, il faut qu’il y ait 
notamment participation du titulaire au pouvoir d’ordre ou de juri- 
diction; or, il ajoute, ce qui n’est pas dans notre canon 145 : « vel 
aliam publicam ecclesiasticam potestatem ». Quel peut être ce pou- 
voir ? Selon le R. P. Herman (cfr. Monitor ecclesiasticus, 1952, 
p. 259-260) il s’agit alors du pouvoir dominatif dans les Instituts 
religieux. Cette opinion est suivie par le R. P. Bidagor (cfr. Moni- 
tor eccl., 1952, p. 418). Il suit de là que l’office de supérieur reli- 
_ gieux en droit oriental est un office ecclésiastique au sens strict 
et son pouvoir propre en tant que supérieur, le pouvoir dominatif, 
est un pouvoir public. En droit latin mous n’avons pas une telle 
disposition législative. C’est donc sur le plan de la théorie, mais 
sans contredire en rien notre droit, que nous pouvons affirmer le 
_ caractère public du pouvoir dominatif des supérieurs et chapitres 
dans les religions et sociétés d'hommes ou de femmes vivant en 
commum sans vœux publics, 
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Ce terme de «laïcité> est «explosif». Il y a bientôt deux 
ans, la vie parlementaire a été occupée pendant de longues semaines 
par le problème de l’aide de l’Etat à l’enseignement libre; l’obstacle 
majeur auquel se sont heurtés les promoteurs des lois Marie et 
Barangé a été la laïcité. Des prodiges d’ingéniosité ont été 
déployés pour élaborer des textes acceptables par une majorité suffi- 
sante — encore ceux qui furent finalement adoptés ont-ils soulevé 
beaucoup de protestations au nom de la laïcité. Sur un plan plus 
général, la laïcité à été longtemps et reste encore parfois le « cheval 
de bataille » de maintes campagnes électorales. Est-il étonnant que la 
laïcité, ainsi brandie à temps et à contre-temps par œux qui, d’ordi- 
naire, ne font pas figure d'amis de l’Eglise, apparaisse aux Catho- 
liques comme synonyme d’athéisme militant, d’anticléricalisme com- 
_ batif ? 

Chacun est maître de ses définitions. On peut mettre dans le 
mot « laïcité» le contenu que l’on veut, à condition de dire claire- 
ment quel est ce contenu. Mais le mot « laïcité » est aussi un mot 
à contenu juridique, « La France est une république laïque» dit 
l’art. 1 de la Constitution de 1946. Désormais, le mot laïcité doit 
avoir un contenu précis, délimité. Il n’est plus permis, du moins 
dans les débats parlementaires et dans les discussions juridiques, de 
_ détourner le terme de son sens constitutionnel, d’invoquer la laïcité 
du droit public français à l’appui de conceptions philosophiques et 
politiques qui n’ont reçu aucune consécration légale. Faute de quoi 
l’on se rend coupable d’une sorte d’escroquierie, et l’on sème la con- 
fusion, souvent même la discorde. 

Quelle est donc la portée, en droit public français, du principe 
général de laïcité ? Quelle est la portée de ce principe en matière 
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scolaire ? Telles sont les questions auxquelles nous voudrions ré- 
pondre. Nous resterons, du reste, sur ce plan du droit public, lais- 
sant aux théologiens le soin de porter un jugement de valeur sur 
ce principe. Nous ne pensons pas que cette objectivité voulue soit 
de nature à rendre inutile notre effort : désolidariser la laïcité telle 
que la définit le droit public français d’opinions philosophiques ou 
politiques n’engageant que ceux qui les professent, est une tâche qui 
vaut, semble-t-il, d’être tentée. 


I. Le principe général de la laïcité de l'Etat (1) 


Selon une saine technique législative, la Constitution de 1946 ne 
définit pas la laïcité, Les travaux.préparatoires ne donnent pas 
beaucoup de lumières : les membres de l’Assemblée constituante 
étaient d’accord sur le contenu du terme, ce qui les a dispensés 
d’épiloguer longuement, mais ce laconisme est sans inconvénient. Le 
principe de laïcité est le résultat d’une longue évolution législative, 
son contenu a été précisé au fur et à mesure des besoins par les 
tribunaux; c’est dans cette évolution législative et à la lumière des 
solutions jurisprudentielles, et là seulement, que le juriste peut 
trouver la définition d’un concept qui faisait partie du droit public 
français avant d’être érigé en principe constitutionnel. L'évolution a 
son point de départ dans le régime de « Chrétienté » du Moyen-Age : 
Union étroite de l’Eglise et de ce qui sera plus tard l'Etat. L'Eglise 
est une institution qui fait partie de ce que l’on appellera plus tard 
le droit public; l'Etat est « confessionnel », il professe la religion. 
Sur le plan juridique, ce régime subsiste, en gros, jusqu’à la Révo- 
lution. Mais des difficultés naïssent bientôt dans les rapports de 
l'Eglise et-de l'Etat : tendance de chacune des deux puissances à 
dominer l’autre, contrairement au principe de la distinction du spiri- 
tuel et du temporel : d’un côté, « Cléricalisme», de l’autre « Re- 
galisme» ou « Gallicanisme». D’autre part, et ceci est beaucoup 
plus important pour nous ici, la Réforme, la Renaissance, le Ratio- 
nalisme, brisent l’unité spirituelle qui était le ciment de la Chré- 
tienté. Tout cela pose un problème grave : comment assurer la 
coexistence pacifique, au sein de la nation, de « citoyens >» (on n’em- 
ploie pas encore ce terme) spirituellement divisés ? Ce problème est 
celui de la liberté de conscience et de l’unité nationale. On connaît 
les difficultés auxquelles il a donné lieu : Edit de Nantes et sa 
révocation, affaire Calas, etc. 


Avec la Révolution nous assistons à une modification du droit 
public lui-même. La liberté de conscience est proclamée (art. 10 de 
la Déclaration des droits de l’homme) : les institutions de l'Etat et 


(1) Nous avons publié dans le « Recueil de l’Académie de législa- 
tion de Toulouse », 5° série, tome I, 1951, une étude détaillée et tech- 
nique du « Concept de laïcité dans le droit public français >. Nous 
nous permettons de renvoyer à ce travail, nous bornant à dégager 
ici les principes généraux. ; 
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les institutions de l'Eglise sont dissociées, plus ou moins complète- 
ment, à travers les péripéties que l’on connaît. Au principe de la 
confessionnalité de l'Etat est ainsi substitué le principe opposé, 
celui de la laïcité de l'Etat. L'évolution ultérieure n’est que la mise 
en œuvre de ce principe de non-confessionnalité ou de laïcité de 
l'Etat. Il n’est pas nécessaire de retracer les étapes de cette évolu- 
tion. Elle a subi des arrêts, parfois des reculs (on connaît la mal- 
encontreuse loi sur le Sacrilège de Charles X). Son sens général est 
une laïcisation, une « déconfessionalisation » de plus en plus poussée 
des institutions, des services publics de l’Etat. Une pièce maîtresse 
de cet ensemble réside dans les lois de 1882 et 1886 sur la laïcisa- 

tion de l’enseignement primaire. BE 

Deux points seulement sont à retenir. 

En premier lieu, l’œuvre législative de laïcisation de l'Etat s’est 
déroulée au cours du xix° siècle, dans le cadre juridique du Concor- 
dat et des Articles organiques de Bonaparte. Le premier consul 
avait fait là une œuvre de compromis : liberté de conscience, 
. laïcité de l’Etat étaient l'héritage de la Révolution, cependant 

l'Eglise (pour nous en tenir au culte catholique) restait une institu- 
tion de droit public, une institution officielle, «reconnue». Les 
ministres du culte recevaient — du moins certains d’entre eux — un 
traitement, les subventions étaient possibles, etc. 

Enfin %e Gallicanisme imprégnait tout le système, et notamment 
les Articles Organiques, voulus par Bonaparte comme instrument 
d’une véritable mainmise sur l'Eglise et utilisés fréquemment 
aux fins de tracasseries mesquines au long du xIx® siècle. 

Au delà des modifications de détail apportées au cours du XIXe s. 
au statut de l'Eglise, un courant se forma assez rapidement, tendant 
à la séparation complète de l'Eglise et de l'Etat; dénonciation du 
Concordat et abrogation de toutes les dispositions qui faisaient de 
l'Eglise une institution officielle dans l'Etat. Dans cette « Sépara- 
tion» les Catholiques libéraux voyaient un moyen d’affranchir. 
l'Eglise catholique du joug gallican. Pour les Protestants, elle était 
dans la logique de leur conception individualiste de la Religion, 
affaire privée. Des hommes de gauche, anticléricaux, pensaient 
qu’une fois privée du soutien de l'Etat, l'Eglise s’effondrerait, et 
la Religion avec elle. Mouvement, on le voit, fondamentalement hété- 
rogène dans son idéologie, divers, par Cpnséguent, dans le ton et la 
portée de ses revendications. 

En second lieu, cette évolution législative et idéologique s’est 
déroulée dans le cadre d’une évolution plus générale du droit public : 
celle qui & abouti aux grandes lois sur les libertés publiques qui 

_ jalonnent l’histoire législative du xixe siècle : Lois de 1830-32, 
1848-50, 1875 sur la liberté de l’enseignement, de 1881 sur la liberté 
de la presse, de 1882 sur la liberté de réunion, de 1884 sur la 
liberté syndicale, de 1901 sur la liberté d’association. 

Les luttes religieuses furent âpres au cours du xix® siècle et 
s’aggravèrent à la fin de cette période. Les incidents diplomatiques 
étaient multipliés comme à plaisir par les gouvernements qui se suc- 


cédaient., En 1904, c'est la rupture des relations diplomatiques avec 
le Vatican et la dénonciation unilatérale, par le gouvernement fran- 
çais, du Concordat. Le 9 décembre 1905, est votée la loi «sur la 
Séparation des Eglises et de l'Etat » qui substitue au régime concor- 
dataire et des articles organiques un statut nouveau des cultes. Nous 
n’avons pas à nous arrêter ici à la rupture des relations diploma- 
tiques avec le Vatican, ni à la dénonciation unilatérale du concor- 
dat comme statut conventionnel du culte catholique, mesures con- 
traires au Droit des Gens. Le nouveau statut légal des cultes, au con- 
traire, doit mous arrêter : il marque la dernière étape importante 
de l’évolution législative amorcée à la Révolution. Il consacre le prin- 
cipe de laïcité. k 
(Mais ce principe de laïcité posé par la loi de 1905 ne peut être 
saisi que dans le contexte de l’évolution ultérieure qui en précise 
et en éclaire la portée. L'Eglise catholique n’a pas pu accepter le 
statut des biens du culte tel que la loi de Séparation l’organisait, 
essentiellement parce que la garantie du respect des règles de la 
hiérarchie catholique m’était pas donnée par la loi avec une netteté 
suffisante : on pouvait craindre que les « associations cultuelles >» 
prévues par la loi ne favorisassent le schisme, également parce que 
les garanties légales de la liberté des manifestations extérieures du 
culte étaient, à certains égards, trop précaires. Des améliorations 
substantielles furent apportées, grâce à la résistance des catholiques, 
au régime des biens et des manifestations du culte, par les lois de 
1907 et 1908. Les tribunaux, et notamment le Conseil d'Etat, juri- 
diction administrative suprême, la Cour de Cassation, juridiction 
judiciaire suprême, précisèrent, de leur côté, maints points de droit 
à l’occasion des litiges portés devant eux, notamment entre 1906 
et 1914. Une atmosphère de détente fut ainsi amorcée. La guerre 
-de 1914-1918 accentua cette orientation. En 1921, les relations diplo- 
matiques furent renouées entre la France et le Saint-Siège, en 1924, 
un accord fut conclu donnant aux biens du eulte un statut plus 
satisfaisant, 


Il est impossible de donner une définition valable du principe 
juridique et constitutionnil de laïcité si l’on ne tient pas compte 
de l’ensemble de cette évolution qui a son point de départ au début 
du xix® siècle et sa consécration constitutionnelle en 1946. La loi 
de 1905 marque une étape décisive de cette évolution, en proclamant 
la Séparation de l’Eglise et de l'Etat, la non-reconnaissance du 
culte catholique (plus généralement la séparation des églises et da 
VEtat, la non-reconmaissance des cultes). Maïs la laïcité de l'Etat, 
sa non-confessionnalité, était déjà largement amorcée antérieure- 
ment. La portée juridique de cette laïcité, de cette non-confessionna- 
lité se précise dans les lois postérieures à 1905, dans la politique 
du Gouvernement français envers le Vatican et les accords diplo- 
matiques conclus après la guerre de 1914-18, dans la jurisprudence 
des tribunaux administratifs et judiciaires après 1905. 

Quelle est donc la portée du principe de laïcité tel que le droit 
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public français le définit dans cet ensemble de textes législatifs et 
de décisions juridictionnelles ? 

I. Il ne signifie pas, d’abord, hostilité de l’Etat envers l'Eglise, 
On peut exprimer cette vérité en disant que la laïcité du droit public 
français ne doit pas être confondue avec la doctrine du laïcisme 
— pour autant qu’il existe une doctrine philosophique et politique 
tendant à exclure la religion de Ja vie sociale, à amoiïindrir son 
influence, à restreindre sa liberté; doctrine qu’il est permis d’appe- 
ler laïcisme (il n’est pas nécessaire ici que nous fassions l’étude de 
cette doctrine). Il peut sembler surprenant de poser cette affirma- 
tion que la laïcité du droit public français m’est pas une doctrine 
d’hostilité envers l'Eglise. Il n’est pas nécessaire, en effet, de pro- 
céder à de longues recherches historiques pour constater que les 
hommes politiques qui ont été les artisans de la laïcisation de l'Etat, 
notamment dans la période qui va de 1880 à 1908, étaient pour une 
très large part imbus de laïcisme. Comment leurs convictions person- 
nelles, qu’ils ne cachsient pas, n’auraient-elles pas influencé leur 
œuvre législative ? 

Nous disons que la laïcité constitutionnelle ne signifie pas hosti- 
lité envers l'Eglise : « La République assure la liberté de conscience, 
Elle garantit le libre exercice des cultes...», proclame l’art. 1 de 
la loi de Séparation, avant d’affirmer le principe de non-reconnais- 
sance des cultes (e La République ne reconnaît ... aucun culte», 
art. 2 de la loi). C’est un principe de portée très générale, qui doit, 
en bonne logique juridique, servir de fil conducteur pour l’interpré- 
tation de l’ensemble de la loi. La loi de 1905 se présente donc comme 
une loi de liberté, non comme une loi d’oppression: si elle a été 
interprétée comme loi de liberté par le Conseil d'Etat ou par la 
Cour de Cassation et par les juridictions inférieures à leur suite, 
c'est par application rigoureuse de ce principe initial. 

Nous devons donc constater d’abord ce principe fondamental de 
liberté. Comment l'expliquer dans Je contexte historique et politique 
des années 1880-1905 ? On peut, semble-t-il, faire les remarques 
suivantes : En premier lieu, les lois laïques, la loi de 1905 en par- 
ticulier, sont, comme toute loi en régime parlementaire, une œuvre 
de compromis. Il faut, pour que le texte soit adopté, rallier une 
majorité, et de préférence, pour que le régime instauré soit stable, 
pour que des difficultés politiques ne surgissent pas, une majorité 
aussi large que possible. Or, dans la majorité que l’on veut atteindre, 
il y a des emportés et des modérés, des durs et des mous... Ceux-là 
doivent faire des concessions à ceux-ci. D’autre part, les parlemen- 
taires doivent dans leur activité politique et législative tenir compte 
de leurs électeurs. À cause de ceux-ci, ils doivent parfois faire de 
la surenchère, mais parfois aussi modérer l’ardeur de leurs convic- 
tions personnelles, Si l’anticléricalisme de certains électeurs militants 
était virulent, il ne semble pas contestable que celui de la moyenne 
des électeurs des hommes au pouvoir l’était quand même moins. Les 
électeurs continuaient souvent de se marier, de se faire enterrer à 
l'Eglise, de faire baptiser leurs enfants. A côté de ces électeurs, du 
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reste, il y avait leurs femmes et leurs filles, qui, elles, continuaient 
souvent d’aller régulièrement à la messe, et les électeurs tenaient 
sans doute à assurer la paix du foyer et du ménage ! Il n’est pas 
jusqu’à l’opinion publique générale qu’en une matière aussi grave, 
il ne fallût ménager. Toutes ces considérations rendent largement 
compte, pensons-nous, d’un trait tout à fait caractéristique du régime 
de laïcité, notamment dans les lois de 1905 et 1907. On a cherché 
à dissocier, en quelque sorte, d’une part la dénonciation du Concor- 
dat et la proclamation de la laïcité, de la non-confessionnalité de 
VEtat et, d'autre part, le statut des cultes (édifices et manifesta- 
tions du culte) et la liberté de conscience. Pour tranquilliser l’opi- 
nion publique, on a dit aux catholiques : la dénonciation du Concor- 
dat, la Séparation de l’Eglise et de l'Etat, ne changeront rien au 
régime des cultes, vous pourrez pratiquer votre religion comme par 
le passé; nous vous garantissons la liberté de conscience et la liberté 
du culte. C'est le fameux principe de continuité qui est l’une des 
pièces maîtresses du régime dé laïcité du droit français. On le ren- 
contre occasionnellement dans les textes législatifs. La jurisprudence 
en a fait une application fréquente. Il fait incontestablement partie 
de l’armature juridique du système. Enfin, replacons la loi de 1905 
dans le contexte des lois sur les libertés publiques. Les parlemen- 
taires qui ont voté la loi de 1905 étaient ceux ou les fils de ceux 
qui avaient voté les lois de liberté; en tout cas, ils étaient partisans 
des libertés publiques. Ils les considéraient comme essentielles au 
droit public français. S’il y avait contradiction, en eux, entre leur 
hostilité à l’égard de l'Eglise et leur libéralisme, il ne leur était 
pas possible de formuler celle-là en des textes qui eussent contredit 
ouvertement celui-ci. Que beaucoup d’entre eux aient eu l'espoir 
secret que l'Eglise et la Religion disparaîtraïent, « mourraient de 
leur belle mort», une fois retiré le soutien de l'Etat, exprimé par 
la «reconnaissance » du culte, c’est fort possible. Il reste que la 
formulation juridique donnée par eux au nouveau régime s’intégrait 
dans le courant libéral. On évoquera la personnalité d’Aristide 
Briand, on se rappellera son rôle personnel dans la Séparation. 
Ce terme de « libéralisme > prête à équivoque, comme le terme 
de laïcité, Il y a un libéralisme philosophique condamné par l’Eglise. 
Il est une sorte d’indifférentisme, de scepticisme en présence des 
vérités religieuses. Toutes les religions se valent, tous les dogmes 
sont également respectables, intrinsèquement, parce que toutes les 
religions, tous les dogmies expriment l'aspiration de l’âme, ou simple- 
ment du cœur. Le libéralisme est essentiellement la négation de la 
transcendance de la Religion et du dogme — et c’est pour cela que 
l'Eglise le condamne. Le libéralisme qu’exprime la laïcité n’est pas 
ce libéralisme philosophique. Sans doute celui-ci était-il professé 
par certains des auteurs de la loi, par certains des doctrinaires 
de la laïcité, Nous voulons dire simplement que cette doctrine philo- 
sophique du libéralisme ne trouve dans la loi de 1905, ni dans le 
concept juridique de laïcité dans son ensemble, aucune consécration 
juridique. La portée de la loi de 1905 et du. concept de laïcité est 
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beaucoup plus modeste. Il concerne les rapports de l'individu comme 
sujet de l'Etat, comme lié par le droit, avec l'Etat, comme organisme 
juridique. D'une manière plus générale, le libéralisme juridique qui 
s'exprime notamment par les lois que nous avons rappelées plus 
haut (sur les grandes libertés publiques, liberté de la presse, de 
réunion, etc.), mais, qui au delà de ces lois, est un principe général 
du droit public français, exprime simplement les « franchises > dont 
jouissent les citoyens en face de l'Etat, en face des contraintes 
étatiques. Cette remarque nous suffit pour le moment. Nous nous 
demanderons plus bas quelle est la signification exacte du principe 
juridique de la laïcité. 

Enfin, il est utile de préciser que la laïcité n’est pas ignorance 
par l'Etat de la Religion, de la croyance religieuse et de ses mani- 
festations. L’équivoque vient de l’affirmation posée par l’art. 2 de 
la loi de 1905 : « La République ne reconnaît ... aucun culte ». 

En traduisant « La République ignore les cultes », il est facile 
d’ironiser sur les 44 articles consacrés à la réglementation d’un fait 
que l’on déclare d’abord ne plus connaître. Ici encore, l’histoire per- 
met de dissiper aisément l’équivoque. Avant 1905, et depuis le Con- 
cordat et les Articles Organiques, il y avait en France deux caté- 
gories de cultes : les cultes non-reconnus, et les cultes « reconnus ». 
Ces derniers (les cultes Catholique, Israélite et Protestant) jouissent, 
de par læ « reconnaissance », d’un statut de droit public, privilégié 
et complexe. Depuis 1905, aucun culte n’est plus « reconnu»>, n’a 
donc de statut de droit public, n’est une institution « officielle». La 
distinetion entre les cultes « reconnus» et « non-reconnus > a dis- 
paru, tous les cultes sont soumis au même régime. Cela ne signifie 
aucunement que les cultes sont « ignorés ». Que voudrait dire, au 
surplus, cette « ignorance > des cultes ? Simplement, sans doute, que 
les manifestations du culte seraient des manifestations « comme les 
autres », soumises au droit commun des réunions et manifestations 
du culte: que les ministres du culte seraient des citoyens « comme 
les autres», ne bénéficiant d’aucune prérogative, ne supportant 
aucune obligation spéciale à raison de leur qualité de ministres du 
culte; que les édifices du culte seraient des édifices « comme les 
autres », ne supportant aucune charge et ne bénéficiant d’aucune 
prérogative particulières; enfin que l'Eglise catholique, elle-même, 
comme « corps > et comme institution hiérarchisée, serait soumise 
au droit commun des groupements, inorganisés ou organisés en asso- 
ciations. Or, pour bien des raisons et à bien des égards, il n’en 
est pas ainsi, et de loin, dans le régime de laïcité. Il y a un régime 
des cultes, un statut des ministres, des édifices et des manifestations 
du culte, un statut de PEglise catholique comme « corps >» et comme 
institution hiérarchisée, qui est propre au droit français, et qui 
revêt, à cause du principe de laïcité, une physionomie originale (2). 


(2) Cf. notre étude sur «le statut de l'Eglise en droit fran- 
çais », l'Année canonique, t. I, 1952, p. 87-116. 


7 


226 LOUIS DE NAUROIS 


II. Que signifie donc, maintenant, le principe de laïcité ? 


D’un mot on pourrait dire que la laïcité n’est pas autre chose 
que la non-confessionnalité de l'Etat. Encore faut-il préciser que 
nous sommes sur le plan juridique, sur le plan des institutions éta- 
tiques, des services publics. Dans cette perspective, la non-confes- 
sionnalité de l'Etat signifie que la structure juridique de l'Etat 
n'implique aucune option religieuse, reste en deça de l'option 
- religieuse. Le fondement de ce principe de non-confessionnalité est 
- le respect de la liberté de conscience. L'idée est que l'option reli- 
gieuse doit être accomplie par chacun en toute liberté par rapport 
à l'Etat; ou, si l’on préfère, que chacun n’est comptable de son 
option religieuse que devant Dieu, devant sa conscience, non devant 
l'Etat, et ne doit subir de la part de l'Etat aucune contrainte. Or, 
toute option religieuse impliquée dans la structure de l'Etat (3) 
constituerait une contrainte, au moins morale (nous ne discuterons 
pas ici cette affirmation), attentatoire à cette souveraine liberté 
de la conscience personnelle en face de l'Etat. Un tel principe de 
non-confessionnalité aurait sa justification essentielle en lui-même, 
la mission d'éducation des consciences en matière religieuse n’incom- 
bant pas à l'Etat, organisme juridique et par là-même nécessaire- 
ment contraignant, dans les exigences également de l’unité natio- 
nale, dans un pays divisé de croyances comme l’est la France. 

Cette non-confessionnalité de l’Etat laisse place, à peine est-il 
besoïin de le souligner, pour l'inspiration spiritualiste et chrétienne 
des institutions publiques. Cette inspiration reste en deça du domaine 
proprement juridique et contraignant. Légiférer selon les principes 
de la morale chrétienne, individuelle ou sociale, instaurer des insti- 
tutions conformes aux enseignements du Magistère de l'Eglise, n’est 
pas inscrire dans la structure juridique de l'Etat, de la législation, 
des Services publics, un principe de confessionnalité. De même, 
elle n’écarte pas de la sollicitude de l'Etat les activités privées qui 
sont d'inspiration religieuse, mais non d’objet religieux. Nous aurons 
notamment l’occasion de souligner cette distinction, à propos du 
régime de laïcité scolaire. 

La laïcité ne fait pas obstacle non plus à l’existence de rela- 
tions diplomatiques cordiales entre l'Etat et le Vatican, ni à une 
collaboration de l’Etat avec l'autorité religieuse, considérée comme 
autorité morale et spirituelle au sein de la Nation. L'histoire des 
trente dernières années le prouve amplement. 

Enfin, la non-confessionnalité de l’Etat n'implique pas l’affir- 
mation, contraire à la doctrine catholique, que la religion et le culte 
sont affaires purement individuelles. Elle signifie simplement que 
l’organe d’expression de la communauté nationale, en matière reli- 
gieuse et cultuelle, n’est pas l'Etat, en tant qu’organisme juridique. 


(3) Nous dirons plus bas ce qu'est, in concreto, dans le système 
français, une telle option religieuse impliquée dans la structure juri- 
dique de l'Etat. 
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La présence des autorités qualifiées aux manifestations religieuses, 
tels que services funèbres, messes de rentrée, etc., le prouve. Dès 
l'instant que l’initiative ne vient pas des Services Publics, la laïcité 
est sauve : L'initiative, la convocation ont un caractère juridique, 
non la présence d’un chef de service. Il nous souvient de telle auto- 
rité universitaire manifestant sa volonté bien nette d’être invitée 
à toutes les cérémonies religieuses corporatives, organisées par une 
association des étudiants catholiques, s’y rendant effectivement, et 
prenant place au premier rang de l’assistance. L’organe d’expres- 
sion de l’Université en matière religieuse était l'association des 
étudiants catholiques, non l’autorité académique. Dans le système 
de laïcité, cette nuance ne saurait être taxée de jeu subtil d’esprit, 
ni d’hypocrisie. Pourquoi l'Etat, les Services Publics, auraient-ils le 
monopole de la représentation de tous les intérêts collectifs de la 
Nation ? La participation des autorités officielles aux manifestations 
religieuses ne suffit-elle pas à témoigner de la sollicitude des Pou- 
voirs Publics pour les intérêts spirituels de la Nation, et cette solli- 
citude, dépouillée de toute force coercitive, ne suffit-elle pas à la 
sauvegarde de la liberté de conscience ? 


III. Quelles sont maintenant les exigences de la non-confession- 
nalité de l'Etat ? La jurisprudence, la loi, la coutume, l’ont déduit 
des principes que nous venons d’énoncer — ou plutôt, c’est de ce 
contenu, tel que l’analyse le révèle, que les principes s’induisent. 

On pourrait parler d’abord de non-confessionnalité doctrinale. 
Ceci trouve principalement son application en matière scolaire et nous 
verrons plus loin @t aspect du problème. Maïs il convient de sou- 
ligner aussi que la Constitution de 1946 s’abstient de toute « pro- 
fession de foi» à portée religieuse; ce que mous avons dit jusqu’à 
présent suffit, nous l’espérons, à prouver que ne saurait être prise 
pour une profession de « foi laïque >» ou plutôt « laïciste », l’affir- 
mation que « La France est une République laïque», énoncée par 
Part. 1 de cette constitution. 

Mais c’est surtout à propos du fonctionnement des Services Pu- 
blics, que les exigences de la laïcité développent toute leur portée. 
On peut, croyons-nous, dégager d’une législation et surtout d’une 
jurisprudence éparses, les principes suivants : 

D'abord, incompétence de l'Etat en matière religieuse. L'Etat 
ne prend pas en charge le culte, et plus généralement l’activité 
religieuse (ici apparaît l'importance de la distinction entre l’activité 
à objet religieux et l’activité à objet profane, mais d’inspiration 
religieuse). Le culte n’est donc pas un Service Public, il n’est même 
pas subventionné (art. 2 de la loi de séparation : « La République 
ne reconnaît, ne salarie, mi ne subventionne aucun culte »). Encore 
convient-il d'apporter les précisions que voici : Nous dirons tout à 
l'heure que la laïcité implique la garantie effective de la liberté 
de conscience. Dans certaines circonstances, les Services Publics 
peuvent prendre à leur charge, financièrement, un service religieux, 
lorsque c’est le seul moyen d’assurer effectivement la liberté de 
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conscience : tel est le cas des services d’aumôneries d’hôpitaux, d’in- 
ternats scolaires, de l’armée, etc. Ceci n'implique pas affirmation 
de compétence de l'Etat, qui se contente de tenir un service religieux 
à la disposition des fidèles qui sont par ailleurs sous la responsa- 
bilité d’un Service Public, C’est par un raisonnement analogue que 
se justifie la prise en charge financière par l’Etat, ou plus géné- 
ralement par un Service Public, par une Personne Morale du droit 
public, de services religieux tels que les funérailles de victimes de 
la guerre, ete. De même les émissions religieuses de la Radiodiffu- 
sion Nationale ne constituent pas une atteinte à la laïcité, puis- 
qu’elles n’impliquent pas une affirmation de compétence de la part 
de l'Etat. 


La laïcité doit donc se combiner avec les exigences de la liberté 
de conscience. Elle doit aussi se combiner avec le «principe de 
continuité » dont nous avons eu l’occasion de parler déjà. Ce prin- 
cipe de continuité posé en 1905 afin de donner satisfaction aux 
légitimes exigences des catholiques comporte notamment le maïntien 
de l'affectation cultuelle des édifices du culte, églises, chapelles, 
etc., appartenant aux communes, ou autres personnes morales du 
droit public. Encore le respect de cette affectation cultuelle peut-il 
exiger de la part de la personne morale propriétaire plus qu’une 
simple attitude passive, et ceci se manifeste notamment à propos 
des réparations de ces édifices : la démolition d’un édifice délabré 
ne peut être ordonnée en vue de faire cesser un péril imminent, 
qu’en l’absence de tout autre moyen d’y parer, au moins provisoire- 
ment et par des mesures conservatoires; ceci, afin d’assurer le 
respect de l’affectation cultuelle. De même la commune ne peut pas 
refuser une «offre de concours» destinée à la réparation d’une 
église, en vue, par conséquent, de « maintenir pratiquement l’affec- 
tation légale » et constituant le moyen «à la fois indispensable et 
suffisant pour atteindre ce but » (4). 


Tout ceci montre que la laïcité n’est pas un principe juridique 
supérieur aux autres, mais une règle qui doit entrer en combinaison 
avec les autres règles du droit français. 


Si l'Etat, au nom de la laïcité, ne prend pas en charge la vie 
religieuse, il ne la contrôle pas non plus (du moins pour autant 
qu’il s’agit de la vie exclusivement religieuse : la juridiction de 
l'Etat reprend son empire, mous le préciserons tout à Jheure, lors- 
que la vie religieuse revêt en même temps un aspect profane, et 
dans cette mesure exactement). Cette conséquence de la laïcité est 
tout à fait remarquable, car elle va directement à l'encontre de 
la tradition gallicane. 


(4) Affaires connues de la Tour St-Paterne d'Orléans, Cons. 
d'Etat, 7 mars 1913, LHUILLIER, Rec. Cons. d'Etat, 1913, p. 322, et 
de la Ville de Séez, C. E. 26 oct. 1945. Chan. Vaucanu, Rec. C. E. 
1945, p. 212; cf. nos observations, Bulletin de Littérature Ecclé- 
Siastique, 1952, n. 2, p. 119 et suiv. 
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En affirmant son incompétencé en matière religieuse, au nom 
de la liberté de conscience, l'Etat s’interdit toute ingérence dans 
la vie de l'Eglise. Il ne paraît pas contestable que la rupture des 
relations diplomatiques avec le Vatican et la dénonciation du Con- 
cordat, en 1905, n’aient été d'inspiration gallicane pour une large 
part. Sous la loi de Séparation, la même tendance se retrouverait 
aisément : on pourrait même dire qu’en un sens le régime de 1905 
est essentiellement un régime gallican. Et ce sens c’est très précisé- 
ment le sens d’hostilité envers Rome, Nous avons montré comment 
la Séparation avait été présentée aux Catholiques : rupture avec 
Rome, mais aucun changement dans le régime du culte en France. 
C'était le principe de continuité. A la limite, il y avait le schisme 
gallican souhaité sans doute par certains, et c’est justement pour 
cela que l'Eglise a refusé le régime des Cultuelles. (Dans quelle 
miesure ce schisme était-il juridiquement possible, en réalité, en pré- 
sence de la formule de l’art. 4 de la loi : «...aux associations qui, 
en se conformant aux règles d'organisation générale du culte dont 
elles se proposent d’assurer l’exercice, se seront légalement for- 
mées ...5 ? Ii y avait l’art. 4, mais aussi l’art. 8 : en cas de con- 
flit entre deux cultuelles pour l'attribution des biens des anciens 
Etablissements Publics du Culte, cette attribution pourra être con- 
testée devant le Conseil d'Etat « lequel prononcera en tenant compte 
de toutes les circonstances de fait », formule bien équivoque ! Il y 
avait aussi l’art. 18 donnant compétence aux Cultuelles « pour sub- 
venir... à l’exercice public d’un culte», formule non moins équi- 
voque ! Nous n’avons pas à discuter ici de ce problème, qui est du 
reste maintenant du passé, grâce à l’interprétation donnée par la 
jurisprudence à l’art. 4 et à l’accord de 1924 sur les Diocésaines). 


Mais le Gallicanisme, ce n’est pas seulement la tendance au 
schisme, c’est aussi la mainmise de l'Etat sur l'Eglise: mainmise 
politique : nomination des Evêques, décrets d’Abus, suppression des 
traitements ecclésiastiques, etc... et mainmise juridique : immix- 
tion des tribunaux étatiques dans les litiges d’ordre religieux. La 
Séparation a été, pourrait-on dire, le « sabordage » du Gallicanisme. 
sous cet aspect. De la mainmise politique, il ne reste rien; le « droit 
de regard » reconnu æu Gouvernement à l’occasion de la nomination 
des Evêques ne peut pas aboutir à une mainmise. Il ne reste rien 
non plus de la maïinmise juridique, toute « juridiction» de l'Etat 
sur l’Eglise a disparu; seul subsiste le contrôle des juridictions éta- 
tiques sur les agissements de l'Eglise en tant qu’ils constitueraient 
en même temps des actes de caractère profane : on court évidem- 
ment le risque d’une ventilation arbitraire entre ce qui est profane 
et ce qui est religieux, les tribunaux étatiques se reconnaissent 
évidemment seuls juges de la distinction. On demeure, tout de même, 
bien loin de l’ingérence gallicane dans les affaires de l'Eglise (5). 


(5) cf. notre Chronique de jurisprudence de droit civil ecclé- 
siastique, Revue de Droit Canonique, 1952, no 4, p. 450. Cf. aussi 
notre étude précitée sur Le Statut de l'Eglise en droit français. 
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La contre-partie de cette incompétence de l'Etat en matière 
religieuse, c’est l’incompétence de l'Eglise en matière étatique, en ma- 
tière profane: plus précisément, dans les matières que l'Etat juge 
de sa compétence, qualifie de profanes : Le droit public français 
considère, en effet, la Puissance étatique comme souveraine, c’est-à- 
dire comme juge de sa propre compétence. Nous venons de souligner 
ce point à propos de l’incompétence de l'Etat en matière religieuse; 
c’est exactement le même problème qui se pose ici. La solution 
des conflits de compétence doit être cherchée dans des accords 
diplomatiques. 


La portée de cette règle d’incompétence de l'Eglise en matière 
étatique est la suivante : 


D'une part, les « Services Publics» de l’Eglise ne sauraient être 
investis d’une autorité officielle au regard de l’Etat. Aïnsi le ma- 
riage religieux n’est pas homologué par l’Etat comme mariage civil, 
de même pour les registres de baptême à propos des nais- 
sances, etc... < 

D'autre part, la vie de l’Eglise qui est libre et indépendante 
ainsi que nous l’avons vu, doit, pour avoir « droit de cité» sur le 
plan juridique de la vie étatique, adopter les cadres juridiques pré- 
vus par le droit étatique. C'est-à-dire que les institutions ecclésias- 
tiques ne sont pas « reçues» telles quelles par le droit étatique, 
elles doivent « revêtir la robe laïque ». Aïnsi les biens ecclésiastiques 
doivent reposer sur des institutions connues du droit étatique (on sait 
les différences importantes entre les structures juridiques du droit 
canonique et celles du droit français èn ce qui concerne les per- 
sonnes morales, le droit des biens, etc...). Les agissements des 
autorités ecclésiastiques, pour se déployer librement, doivent être 
licites en regard de la loi étatique (cf. ce que nous avons dit plus 
haut). 

Enfin, le statut religieux, l’appartenance juridique à la reli- 
gion catholique, ne fait pas partie de l’ « état des personnes ». C’est 
seulement sur le plan du respect de la liberté de conscience que les 
convictions religieuses sont prises en considération par le droit 
étatique. Les conflits assez fréquents qui sont soulevés dans la vie 
familiale à propos du statut religieux (baptême, éducation reli- 
gieuse des enfants notamment) sont résolus selon cette règle. 


Fondée, comme nous croyons l’avoir montré, sur le respect de 
la liberté de conscience en face de la contrainte étatique, la laïcité 
se rattache aux garanties positives que la loi confère à celle-ci. 
Nous aurons l’occasion de montrer la portée de celles-ci en ce qui 
concerne les fonctionnaires, en étudiant le régime de la laïcité 
scolaire. Mais ces garanties sont d’une portée générale, et se mani- 
_festent de diverses manières : liberté des cultes, liberté de congré- 
gation, liberté de l’enseignement religieux, qui sont des «libertés 
extérieures ». Liberté de la croyance religieuse elle-même, qui se 
manifeste par la protection très nuancée, de l’autonomie, de l’hon- 
neur et du secret de la conscience. 
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IV. Tel nous paraît être le contenu juridique du principe de 
laïcité. Nous l’avons dégagé de la loi, de la jurisprudence du Conseil 
d'Etat et des tribunaux judiciaires, à la lumière des principes géné- 
raux du droit français. 

Que dans le détail de la législation, il ne se trouve aucune solu- 
tion aberrante, ceci me pourrait pas être affirmé. Il suffit de rap- 
peler le régime fait à la liberté de congrégation. Celle-ci est régle- 
mentée d’une manière sévère — même après les modifications appor- 
tées aux lois de 1901 et 1904 par les lois (non abrogées à la libé- 
ration) de 1940 et 1942. Convenons du reste que cet ostracisme 
trouve pour une part son explication — non sa justification — dans 
la tradition : toujours les congrégations ont été vues avec suspi- 
cion par les pouvoirs publics, touiours elles ont été l’objet d’une sur- 
veillance tatillonne, toujours la vie au grand air leur a été con- 
cédée avec parcimonie et comme à regret. Elles sont, pourrait-on 
dire, le dernier refuge du gallicanisme. 

Que les principes juridiques que nous avons dégagés soient 
toujours respectés, dens leur lettre et dans leur esprit, dans le 
fonctionnement concret des Services Publics, c’est ce que l’on ne 
pourrait affirmer mon plus. Mais précisément, c’est le rôle des tribu- 
naux de sanctionner les infractions aux règles du droit. Ils le font, 
dans l’immense majorité des cas, sans défaillance, et c’est leur 
honneur. Le contenu de la règle de droit est explicité par ceux qui 
ont mission de « dire le droit > (juris dictio), il n’est pas révélé par 
les défaillances ni même par les errements de l’administration. 
Encore faut-il rendre à celle-ci cet hommage que les manquements 
à la laïcité, comme principe fondé sur le respect de la liberté de 
conscience, sont de moins en moins fréquents. 


Nous avons voulu donner de ce principe de laïcité une analyse 
strictement objective. Nous ne prétendons pas qu’il ne prête à 
aucune discussion. 

On peut d’abord discuter l’extension donnée aux exigences de 
la laïcité comme principe de non-confessionnalité de l’Etat. Il n’est 
pas contestable que celle-ci est conçue d’une manière... chatouil- 
leuse, Le Professeur Savatier convient que la laïcité est un « prin- 
cipe presque général des Etats modernes, divisés de croyance, mais 
dont la France pousse plus loin les conséquences que la plupart des 
autres pays» (6). Cette sévérité peut sembler particulièrement 
intransigeante en matière de subventions. Une aide financière au: 
culte peut-elle être considérée, en toute hypothèse, comme attenta- 
toire à la liberté de conscience des non-croyants ? La prohibition ne 
pourrait-elle pas comporter des nuances sans qu’il y eût atteinte au 
principe ? La misère dans laquelle se trouve l’Eglise de France en 
serait atténuée; l’union de tous les Français, divisés de croyan- 
ces, en souffrirait-elle ? Ceci pourrait prêter à discussion, De 


(6) R. SAVATIER, Le principe général de la laïcité au point de 
vue des Maires, Cahiers de la Paroisse Universitaire, janvier 1948, 
p. 24. 


232 LOUIS DE NAUROIS 


toute manière, cette discussion ne pourrait être utilement engagée, 
pensons-nous, que sur le plan diplomatique, et la réforme de la 
loi de 1905 intégrée que dans un accord entre le Gouvernement 
Français et le Vatican. Hors de ce contexte, il ne paraît pas que 
l’état actuel des esprits en France soit prêt à une telle modification 
du régime de laïcité. Quoi qu’il en soit de cette possibilité, préci- 
sons simplement ceci : on présente volontiers la laïcité comme « vi- 
sant à témoigner ... du respect égal que professent (les autorités 
publiques) pour toutes les convictions des citoyens », comme « de- 
_vant exprimer un (égal) esprit de bienveillance pour toutes les 
convictions » (7). Cette égalité de traitement pourrait s'appeler 
« neutralité » aussi bien que « laïcité». Mais l'égalité dans la bien- 
veillance se réalise-t-elle seulement par l’abstention ? Ne peut-on 
pas aussi s’accommoder, au moins théoriquement, de faveurs iden- 
tiques pour toutes les confessions ? Tel était bien le régime des 
«cultes reconnus» de 1802 à 1905. La laïcité actuelle va plus loin 
que la simple neutralité bienveillante, elle est une affirmation d’in- 
compétence. Peut-être faut-il voir là le seul moyen d’assurer un 
égal respect de toutes les convictions, et pas simplement de toutes 
les confessions ? Et l’irréligion peut avoir aussi ses exigences. Nous 
nous contentons de souligner cette nuance, fort importante, au 
surplus, de nos jours. Nous ne prétendons donc pas, encore une fois, 
porter un jugement de valeur. 

Une discussion plus grave peut être engagée, réservée, celle-ci 

aux théologiens. Elle portera sur le bien-fondé du principe de laïcité 
lui-même. Nous ne l’engagerons pas plus que la précédente. Notre 
propos était limité à l’énoncé du principe de laïcité dans sa teneur 
et sa portée exactes en droit public français. La laïcité, nous croyons 
l'avoir montré, c'est la non-confessionnalité de l'Etat, fondée sur la 
souveraine autonomie de læ conscience personnelle en face de la 
contrainte étatique juridique. 
Aucun théologien, nous le croyons, ne contestera le principe de 
la totale liberté de l’acte de foi au regard de toute contrainte exté- 
rieure. Au théologien de dire quelles sont les exigences de cette 
liberté de l’acte de Foi, au regard notamment de la contrainte éta- 
tique sous toutes ses formes, de dire quels sont les devoirs de l’Etat 
en matière spirituelle et religieuse, et de confronter ces exigences 
de la liberté de l’acte de foi avec ces devoirs de l'Etat. Nous 
espérons que l’analyse du contenu de la laïcité permettra d’appor- 
ter quelque lumière à un débat qui n’est pas clos, semble-t-il, et 
où subsiste quelque obscurité, semble-t-il aussi. 

Encore nous reste-t-il à montrer les aspects singuliers et la por- 
tée particulière du principe général de laïcité en matière scolaire. 


(A suivre) Louis de NAUROIS. 


(7) id., ibid. 


LA DISCIPLINE PÉNITENTIELLE EN GAULE 
DU IVe AU Vile SIÈCLE 


Le livre de M. l’abbé Vogel (1), né d’une thèse de Doctorat en 
théologie, soutenue devant la Faculté de théologie catholique de 
Strasbourg, constitue une contribution importante à une matière. 
difficile et fort controversée. Ses cadres chronologiques déterminent 
nettement une période : les « origines » sont ici le début du 1v° s., 
lorsque apparaissent les premières sources gauloises avec le concile 
d'Arles de 314 et les ouvrages éxégétiques d’Hilaire de Poitiers 
(315-367) ; le terme, le concile de St-Jean de Losne de 673-675, der- 
nier témoin de l’activité canonique mérovingienne, avant le long 
silence qui durera jusqu’à l’arrivée de St-Boniface en Gaule. Cette 
période marque une étape essentielle dans l’histoire de la discipline 
pénitentielle. Elle s'ouvre sous le règne de l’antique pénitence 
publique (que M. V. préfère appeler du terme moins équivoque, maïs 
moins évocateur, de pénitence officielle ou canonique) et conduit. 
jusqu’au triomphe de la pénitence tarifée et privée. 

On louera M. V. de s’être attaché à une période aussi impor- 
tante. On le louera aussi de sa méthode prudente et sûre (2). 
Dans un sujet où les controverses abondent, ii n’a voulu connaître 
que les textes et s’interdit de les solliciter même si notre curiosité 
et la sienne restent insatisfaites Persuadé, avec raison, que la disci- 
pline ecclésiastique est alors régionale, il a choisi un cadre régional, 
celui de ia Gaule, privilégiée par la richesse relative de la docu- 
mentation, et il s’est refusé à combler par l'Italie ou l'Espagne les 
imperfections de l'information gauloise (3). Mais, dans ce cadre, 
volontairement limité, il a scruté tous les textes et des relevés mé- 
thodiques ou même des tableaux récapitulatifs aident le lecteur à 
faire le point de solutions souvent incertaines. Enfin traitant de 
discipline et non de doctrine, il n’a pas tenté une théorie de la péni- 
tence, que ses textes n’autorisaient pas. Son souci essentiel est de 
discerner les règles et la pratique. Car M. V. ne se contente pas des 
textes qui fixent les normes. Sociologue, il veut, ou voudrait, con- 
naître leurs résonances dans les divers groupes humains (cf. ses 
observations sur la conversio ouverte à tous en principe, mais qui 
ne put trouver d’adeptes que dans la « haute société de l’époque », 
disposant « du temps et des ressources suffisantes pour mener ce 


(1) Cyrille VoGeL, La discipline pénitentielle en Gaule des ori- 
gines à la fin du VIIe siècle, Paris, Letouzey et Ané, 1952, in-8°, 
206 p. 

(2) p. 81, in fine, il n’est pas exact de dire que les Frames ont 
adopté «le code Théodosien en l’abrégeant dans le Bréviaire 
d’Alaric » (qui est wisigothique). 

(3) La légitime rigueur avec laquelle ce principe est observé ne 
fait que rendre plus surprenante une référence à l’édit de Théodoric 
à propos de la Gaule (p. 86, n. 5). 
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genre de vie»). Aussi son étude des décrétales ou des canons se 
poursuit-elle fort heureusement par celle des œuvres pastorales, des 
récits hagiographiques, que le merveilleux n'empêche pas d’être 
instructifs, voire des inscriptions funéraires. Pour lui, l’histoire de 
la pénitence ne se limite pas à retracer les variations d’une disci- 
pline austère. Cherchant à faire régner une certaine morale, la 
discipline pénitentielle lui apparaît dans ses incidences sur la vie 
sociale. A juste raison, il la tient pour partie intégrante de toute 
histoire d’une société chrétienne. 

M. V. a distingué trois époques : les Iv® et ve siècles gallo- 
romains, l’époque de St. Césaire (503-542), le déclin de la pénitencæ 
antique (549-673/5). L’autonomie de la première est évidente. La 
pénitence publique y est admise sans réserve. Le partage de 
l’époque mérovingienne paraît plus contestable. Il est vrai que 
M. V. le légitime par l’état de nos sources plus que par les varia- 
tions de la discipline pénitentielle (sauf sur un point que nous re- 
trouverons plus loin). L'époque de St. Césaire marque en effet un 
moment privilégié pour l’historien. Les synodes où l’évêque d’Arles 
intervint et plus encore ses sermons où s’esquisse une pratique pas- 
torale fournissent matière à unie étude détaillée. Mais pour l’époque 
suivante, M. V. est le plus souvent obligé de noter dans de très 
brefs chapitres la persistance des solutions du premier âge méro- 
vingien. Cette méthode a par contre le mérite de multiplier les 
repères chronologiques et de préciser pour chaque solution le mo- 
ment exact pour lequel elle est attestée. 

Ici, où l'essentiel peut seul être évoqué, nous opposerons briè- 
vement les deux étapes principales. 

1. — Le bilan de l’époque gallo-romaine paraît à M. V. « sque- 
lettique ». On entrevoit assez bien la législation. .. On constate qu’en 
dehors des cadres juridiques s’est constituée... une science pasto- 
rale réelle...». Mhis «on ne voit pas assez vivre l'institution ». 
Les conciles du IV® s. supposent en effet l'institution pénitentielle, 
mais me la décrivent pas et les sources narratives concernent la 
direction spirituelle plus que les règles juridiques. Pas de liste de 
péchés ni de classification précise. Les trois crimina capitalia de 
l'Eglise ancienne (idolâtrie, fornication, homicide) mais aussi d’autres 
fautes graves requièrent la pénitence officielle. Le rituel en est 
assez bien connu (Vita Hilarii Arelat.) encore que l’on ignore les 
rites et les prières de l’entrée dans l’ordo poenitentium et de la ré- 
conciliation. L’évêque jouit d’une grande liberté pour arbitrer la 
durée et la nature de la pénitence. Pour Hilaire de Poitiers (315- 
867), le regret et l’aveu à Dieu paraissent l’essentiel, bien qu’il 
signale une fois au moins le pouvoir des clefs. Confesser est chez 
lui synonyme de ne plus retomber: « Peccati confessio, professio 
— desinendi >. La pénitence officielle ne peut d’ailleurs pas être renou- 
velée et elle impose des obligations graves qui ne disparaissent 
pas toutes à la réconciliation. L’interdiction du service militaire ou 
ee de continence, par exemple, persistent pendant toute 
a vie, 
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La pénitence in extremis soulève de nombreuses controverses 
dans la Gaule du ve siècle, Les papes invoquant le rôle prédominant 
du repentir, tentent, sans succès, de réagir contre le rigorisme de 
l’épiscopat gallo-romain. Celui-ci objecte qu’une telle pénitence né- 
glige l’expiation. Faustus de Riez (vers 433-450) dénie toute effi- 
cacité à la pénitence qui ne serait pas accompagnée des œuvres. 
Semi-pélagien, ou, comme le suggère M. V., rigoriste novatien, il 
représente un courant de pensée assez répandu. La thèse plus libé- 
rale finira cependant par l’emporter (Concile d'Orange, 441, c. 12; 
Satuta eccleSiae antiqua; Gennade de Marseille; Avit de Vienne). 
Mais il est entendu que la réconciliation des mourants n’est que 
provisoire. S'ils reviennent à la santé, ils se verront imposer un 
stage dans l’ordo poenitentium. Devant pareille solution, et en l’ab- 
sence de tout texte précis, on peut se demander ce qui paraît alors 
plus important, de la réconciliation du pécheur par l’évêque ou des 
mortifications qui normalement la précèdent. 

Mais plus que ce débat théorique, c’est « la thérapeutique spiri- 
tuelle », la lutte contre le péché, maladie de l’âme, qui préoccupe les 
auteurs ascétiques de l’époque (Gennade, Cassien). 

Les clercs sont soumis à un régime spécial. Pas plus qu'un 
pénitent, même réconcilié, n’a accès aux ordres, les clercs ne 
peuvent être admis à la pénitence canonique (Sirice, Léon Ier). Le 
concile d'Orange déroge partiellement à cette interdiction (c. 4), en 
ouvrant 13 pénitence aux clercs. Solution surprenante, que M. V. 
tente d’expliquer en la limitant à la pénitence in extremis, sans 
dissimuler ce que cette interprétation a d’hypothétique. 

Enfin, contrairement à l’opinion dominante, il estime qu’excom- 
munication et pénitence canonique sont deux choses très différentes, 
car l’excommunié n’est pas nécessairement soumis à la pénitence 
publique pour être réintégré. Le plus souvent l’excommunication est 
levée dès que cesse l’état de péché qui l’avait provoquée. 

2. — Grâce à St. Césaire, la pénitence est bien connue pour la 
région arlésienne au début du vie s. Pasteur plus que docteur, Cé- 
saire est un bon témoin de la pratique. Il fait connaître les rites, 
classe les fautes, décrit les actes de pénitence. 

Pas plus que le ve s., le V® ne connaît une liste précise des 
fautes classées d’après leur gravité. Mais, progrès sur l’époque pré- 
cédente, des témoignages concordants permettent de l’établir avec 
beaucoup de vraisemblance. Les listes de St. Césaire sont les pre- 
mières à être aussi détaillées. Deux classes de péchés, capitalia et 
minuta, dont les frontières sont d’ailleurs assez floues, d’où certains 
chevauchements. Colère et impureté, par exemple, figurent dans 
les deux séries. Mais c’est que la gravité de la faute, plus que sa 
nature, la fait vénielle ou capitale. Il n’y à pas davantage de fixa- 
tion rigoureuse des diverses formes de pénitence, selon la nature 
de la faute. Rien de la précision mécanique des futurs tarifs péni- 
tentiels,. À comparer la prudence des pasteurs gallo-francs avec 
l’automatisme de la répression qui lui succédera, on mesure la ré- 
gression dans la connaissance et le soin des âmes. 
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Le statut de pénitent reste en principe celui de l’époque anté- 


rieure. Jeûnes et mortifications, pratiques pénibles ou humiliantes, . 


aumônes (qui ne sont pas tarifées), auxquels s’ajouteront au cours du 
vre s., les pèlerinages, caractérisent la vie du pénitent. La communion 
lui est refusée jusqu’à réconciliation. L’évêque fixe la durée de la péni- 
tence. Si l'entrée dans l’ordo poenitentium a parfois lieu au début 
du carême et si la réconciliation est normalement célébrée le Jeudi- 
Saint, cela ne signifie nullement que la durée de la pénitence se 
limite à œlle d’un carême. Elle est, en général, plus longue (4). 
L’excommunication perpétuelle sanctionne un abandon anticipé de 
l’état de pénitent. 

Réconcilié, le pénitent ne rentre pas pleinement dans le monde. 
La pénitence constitue ainsi une véritable « mort civile et sociale ». 
La vie conjugale en particulier reste prohibée après la réconcilia- 
tion. La rigueur de cette discipline, étrangère à Rome, trouve dans 


les conciles et les pasteurs des défenseurs énergiques. Aucun remède 


n’est possible si le pénitent retombe ou viole les obligations de son 
état. Aussi est-on contraint d’interdire l’ordo poenitentium à ceux 
dont on craint la faiblesse. Alors que le Concile d'Angers (453, 
c. 11) ouvrait à tous les laïcs la pénitence canonique, ceux d'Agde 
(506, c. 15) ou d'Orléans (538, c. 24) en écartent les jeunes gens ou 
les époux, sauf consentement du conjoint. Seuls y peuvent entrer 
les veufs âgés ou les vieillards. En fait la pénitence canonique est 


réservée aux mourants. Et l’on ne peut s'empêcher d'évoquer avec . 


M. V. le consolamentum cathare. 


Devant pareille rigueur, St. Césaire conseille de faire pénitence 
toute sa vie (agere poenitentiam) par des mortifications ou des 
aumônes, qui rendront digne de recevoir in extremis la pénitence 
canonique (œccipere poenitentiam). Cette distinction de l’agere et de 
Paccipere poenitentiam se rencontre dans de nombreux textes et ré- 
pond en effet à deux réalités bien différentes. Mais la terminologie 
ne paraît pas avoir toujours la rigueur que M. V. lui attribue. Lui- 
même cite des textes dans lesquels il entend par agere poemten- 
tiam la pénitence canonique (Grégoire de Tours, H. F., X, 16; con- 
ciles de Clichy 626/7, c. 11; de Reims, 627/630, c. 9; de Châlon, 818, 
©. 25; pp. 155, 156, 195). 


La solution préconisée par St. Césaire avait l’avantage d’as- 
surer au pécheur son salut par les œuvres méritoires, même si la 
pénitence canonique ne pouvait intervenir în extremis. 


La rigueur de ce régime m’échappe donc pas aux pasteurs. Mais 
plutôt que de la fléchir, ils préfèrent écarter ce remède trop amère, 
Par là, ils contribueront grandement à l’abandon pratique de la 
pénitence publique. 


(4) Le rituel de la pénitence canonique est décrit par le Vat. 
reg. 316. M. V. montre qu’il s’agit d’un sacramentaire romain inter- 
polé pour le mettre en harmonie avec les usages mérovingiens (en 
particulier l’incarcération du pénitent). 


“ AE ape uses t aa Sage tn fur gi hair hit 
ri Fa. > , . . s EVE ae a à 


vai Res GES 
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A la même époque apparaît une innovation disciplinaire impor- 
tante. Le pénitent est parfois enfermé dans un couvent (première 
mention dans le concile de Narbonne de 589, c. 6). Ce n’est pas 
là simplement une rigueur nouvelle, mais le signe d’une évolution 
dans la conception même de la pénitence publique. Elle prend allure 
de peine. Et cela se marque dans la terminologie nouvelle : compo- 
mere per poenitentiam. Ce changement contribuera lui aussi à la 
ruine de l’institution ancienne. 

Quelle est alors la situation du pécheur, écarté le plus souvent 
d’une pénitence trop sévère ? Les fautes graves peuvent entraîner 
excommunication. Mais, pas plus qu’à l’époque gallo-romaine, celle-ci 
n’est liée à la pénitence. Ses effets et sa durée varient selon la 
faute. Le plus souvent elle cesse avec l’état qui l’a rendu nécessaire. 
C’est qu’à la différence de la pénitence, plus encore qu’une sanction 
ou qu’une réparation de la faute, elle est un moyen de contraindre 
à revenir au bien. La gravité de cette mesure incite d’ailleurs les 


x 


conciles à en limiter l’emploi. 


Pour ceux qui n’en sont pas frappés, et qui, selon le conseil 
des pasteurs, ajournent la pénitence, la communion reste possible. 
Toutefois l'Eglise les invite à s’en abstenir pendant le temps de 
repentir. Mais ne risque-t-on pas alors de les en détourner défini- 
tivement ? Le danger fut sans doute aperçu et M. V. pense que 
c'est en y songeant que le concile d'Agde (c. 18) pose le principe 
d’une triple communion annuelle, 


À ceux que rebutait la pénitence officielle, mais que tourmen- 
taient le poids de leurs fautes et la menace du châtiment suprême, 
s’offrait la conversio. 


A la différence de la pénitence imposée, la conversio est volon- 
taire. Elle m’emporte pas toutes les conséquences de la pénitence 
officielle. Le conversus n’est pas astreint aux actes pénibles ou 
humiliants du pénitent. Loin d’être exclu définitivement des ordres, 
il trouve souvent dans la conversio une préparation à la vie cléri- 
cale. Tandis que le pénitent se voit interdire la communion, le 
conversus est invité à y recourir fréquemment. 


Les deux états ne manquent cependant pas d’analogies : vie 
de mortification, habits de deuil, interdiction des relations conju- 
gales, leur sont communes. Tous deux constituent un moyen efficace 
de réparer les fautes graves. Mais si la rigueur de la pénitence 
publique la rendait de plus en plus rare, la vie de conversus n’était, 
pour d’autres raisons, pas accessible à tous. Elle postulait la retraite, 
sinon l'isolement, des loisirs ou du moins l’absence de soucis maté- 
riels. M. V. ne la croit praticable que par les hautes classes 
sociales, les seules pour lesquelles elle soit attestée, Mais ne sont- 
elles pas aussi les seules à nous être un peu connues ? 

Ainsi la discipline ancienne disparaissait peu à peu. Abandonnée 
parce que trop rigoureuse, évitée par les évêques qui craignent des 
rechutes désormais inexpiables, reléguée dans la pénitence in ex- 
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tremis, elle tomba dans un oubli total, probablement lors de la 
crise de l’Eglise franque au début du vure siècle. 


La place laissée vide sera prise par la pénitence insulaire, 
privée tarifée et réitérable. Elle pouvait d’ailleurs se concilier avec 
la pénitence publique in articulo mortis. À la différence de l’épis- 
copat espagnol, celui de Gaule n’a pas témoigné d’hostilité à son 
égard. L'opinion commune trouve dans le c. 8 du concile de Châlon 
(vers 650) la première mention de la pénitence nouvelle. M. V. la 
. retarde d’un siècle (Statuta quaedam Bonifaciü, vers 747). Cette 
incertitude atteste que le changement ne fut pas l’œuvre d’un décret, 
mais d’une lente évolution des mœurs. Faite pour le petit groupe 
des âmes d'élite, la pénitence publique, que l’épiscopat franc s'était 
refusée à assouplir, ne pouvait subsister dans une Eglise plus lar- 
gement ouverte et plus clémente à la faiblesse humaine. 


J. GAUDEMET. 
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Terence P. MCLAUGHLIN, The Summa parisiensis on the Decre- 
tum Gratiani. Pontifical Institute of Mediaeval Studies. Toronto, 
1952, xxxInI - 272 D. 


Le P. Mc Laughlin, ancien élève de l’Institut de droit canonique 
de Strasbourg, déjà connu par d’excellents travaux, nous procure 
une édition de la Summa parisiensis, dont l'intérêt a été signalé par 
tous les historiens de la littérature canonique du xrt siècle. Un 
seul manuscrit (Bamberg, canon 36) la conserve, œuvre d’un scribe 
maladroit ou ignorant de la première moitié du xn1e siècle. Le com- 
mentaire n’a certes point une ampleur de loin comparable à celle 
que nous admirons dans Huguccio. Et certaines Causes sont omises 
(27 à 29) ou à peine indiquées (de poenitentia). 

Ce qui recommandaïit la publication, c’est l’ancienneté de l’ou- 
vrage, qui peut être des environs de 1160; les renseignemints qu’il 
donne sur la composition du Décret; les références aux recueils et 
aux auteurs récents, jusqu’à Etienne de Tournai, parmi les cano- 
nistes, Pierre Lombard, parmi les théologiens, et Martinus, parmi 
les romanistes. Nous hésitons, avec l’A., à reconnaître les sigles de 
Rogerius et de Pierre de Poitiers, qui inciteraient à proposer une 
date un peu plus récente, 


L’Introduction et l'édition que nous donne le P. Mc Laughlin 
ajoutent un monument précieux aux studia Gratiana qui, depuis 
deux ans, se multiplient avec magnificence. 

G. LE BRAS. 


À. J. M. VAN OvVERVELDT, De Dualiteit van Kerkelijk en burger- 
lijk Huwelijk, thèse de l’Université de Nimègue, 1953, 8°, 229 pages. 


La Hollande adopta, dans son Code civil de 1838, le système 
du mariage exclusivement civil du Code Napoléon. M. Van Overveldt 
retrace les origines de cette conception, qui entraîne pour les catho- 
liques dualité de mariage; il distingue dans les droits contempo- 
rains cinq types de célébration du mariage et il donne la préférence 
au mariage religieux facultatif, tel qu’il se pratique ken Italie, sous 
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cette réserve que les empêchements civils, eux aussi, soient appli- 
cables. La première partie offre un bon raccourci de l’histoire de 
la sécularisation; la seconde, un apport au droit comparé; la troi- 
sième une suggestion pratique aux laborieux réformateurs du droit 


privé de la Hollande. 
G. LE BRAS. 


Piet Fr. FRANSEN, S.J., Die Formel « si quis dixerit ecclesiam 
-errare » auf der 24. Sitzung des Trienter. Konzils (Juli bis Novem- 
ber 1563). Roma, Pontificia Universitas Gregoriana. Facultas 
theologica, 1951, in-8°, 63 p. 

Wilhelm KüHner, M. F.S.C., Die Zuständigkeit der Zivilgewalt 
bei Ehen von Nîchtchristen. Roma, Pontificium Athenaeum Urba- 
nianum de Propaganda Fide, Institutum missionale scientifieum, 
1951, in-80, 65 p. 

Chacun de ces deux ouvrages contient de larges extraits d’une 
thèse de doctorat. Ces thèses ont été soutenues à Rome, l’une devant 
l’Université Grégorienne, l’autre devant l’Université de la Propa- 
gande. Elles ont ceci de commun qu’elles font une large part à 
l’histoire et nous montrent, une fois de plus, qu’il n’est possible 
d'expliquer, dé façon adéquate, une institution qu’en recherchant 
les circonstances qui lui ont donné naissance. 

Le P. Fransen s’attache à dégager l’exacte portée d’une for- 
mule qui figure dans plusieurs canons du concile de Trente et 
qui, souvent, a été l’objet d’une interprétation forcée. Il s’agit des 
canons 4, 7 et 8 de la XXIV° Session, qui sont ainsi libellés : « Si 
quelqu'un dit que l'Eglise a erré en constituant des empêchements 
de mariage (c. 4), où en enseignant que le lien du mariage ne 
peut être dissous à la suite de l’adultère commis par l’un des 
conjoints (c. 7), ou en autorisant, dans certaines circonstances, la 
séparation de corps (c. 8), qu’il soit anathème ». Beaucoup de théo- 
logiens ont pris la formule Si quis dixerit Ecclesiam errare au 
pied de la lettre: ils y virent une expression du magistère infail- 
lible de l'Eglise et prêtèrent aux Pères du Concile l'intention de 
donner une définition dogmatique dans chacun de ces canons. Nous 
avons trouvé cette conception encore dans un des derniers volumes 
de l'Histoire des conciles de Hefele-Leclercq-Michel (t. X, 1, Paris, 
1938, p. 551-552). 

Le P. Fransen n’a pas eu de peine à montrer qu’une telle 
interprétation forçait les textes. II lui a suffi de replacer les canons 
en question dans le contexte historique, à l’aide des publications 
de la Gôrres-Gesellschaft, pour en discerner le sens véritable; car 
c’est à la lumière des préoccupations de l’époque qu’il convient de 
— les interpréter, et non dans la perspective du concile du Vatican. 
Or, les discussions qui ont précédé la rédaction définitive des canons 
ne laissent subsister aucun doute sur les intentions du Concile; il 
s'agissait simplement de réfuter certaines allégations des Protes- 
tants, qui reprochaient à l’Eglise d’avoir légiféré, en matière de 
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mariage, de façon arbitraire et « tyrannique ». Mais il fallait éviter 
dans le libellé de la réfutation toute expression qui pût blesser la 
susceptibilité des Grecs ou désavouer certains Pères de l'Eglise. 
L'accord se fit, après de longues hésitations, sur une formule qui, 
dans l'esprit des auteurs, était censé constituer une formule de 
compromis : Si quis dixerit Ecclesiam errare... I1 ne faut donc 
pas attribuer à cette formule plus d'importance que le Concile lui- 
même n’y attacha; il n’a été question ni d’infaillibilité, ni de défi- 
nition dogmatique. Ces quelques indications laissent apparaître l’in- 
térêt que présente le travail du P. Fransen. Nous souhaitons que 
les circonstances lui permettent de publier, dans un avenir proche, 
le texte complet de sa thèse: car le présent ouvrage n’en contient 
que la seconde partie. 


Le P. Kühner interroge également l’histoire pour savoir à quelle 
puissance, à la séculière ou à l’ecclésiastique, appartient la compé- 
tence sur le mariage de deux infidèles; car le Codex juris canonici, 
de 1917, laisse la question en suspens. 


L’histoire de la doctrine canonique sur ce point est fort instruc- 
tive: elle permet de nous faire aujourd’hui une opinion sûre. Au 
XvVH° et au XVI‘ siècles, de nombreux canonistes et théologiens 
avaient attribué au pouvoir civil une large compétence non seule- 
ment sur le mariage de leurs sujets infidèles, mais même sur. 
le mariage des baptisés. Ils avaient été amenés à ces conces- 
sions concernant le mariage des baptisés à la suite de la 
distinction qu’ils avaient cru pouvoir faire entre le contrat et le 
sacrement: le mariage des infidèles ne semblait pas même poser 
de problème. Ce courant, que l’on pourrait appeler libéral, fut suivi 
d’un mouvement de réaction dans le sens du rigorisme, qui trouva 
ses plus fervents partisans au milieu du xix° siècle. Le pionnier 
de la nouvelle tendance fut le jésuite Jean-Pierre Martin (De matri- 
momnio et potestate ipsum. dirimendi Ecclesiae sol exclusive propria, 
Paris-Lyon, 1844), et un de ses plus ardents défenseurs fut le 
P. Perrone, qui appartenait également à la Compagnie de Jésus 
(De matrimonio christiano, Romae, 1858). Les représentants de la 
nouvelle tendance déniaient à l’Etat toute juridiction sur le mariage, 
même sur le mariage de leurs sujets non-baptisés; ils n’autorisaient 
VPEtat à légiférer que sur les effets purement civils du mariage. 
Ces auteurs alléguaient de nombreux arguments rationnels pour jus- 
tifier leur position. Beaucoup de canonistes se rallièrent à la concep- 
tion rigoriste jusqu’au jour où Cavagnis et, surtout, Resemans (De 
competentia civili in vinculum conjugale infidelium, Romae, 1887) 
mirent à jour plusieurs décisions, les unes anciennes et d’autres 
relativement récentes, dans lesquelles la Congrégation de la Propa- 
gande et le Saint-Office affirmaient, directement ou indirectement, 
la compétence de l'Etat sur le mariage des infidèles. L'exhibition 
de ces documents devait être fatale à lécole rigoriste, que les 
canonistes ne tardèrent pas à abandonner. Aussi, de nos jours, il 
n’y a plus guère d’hésitation possible; c’est pourquoi la grande 
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majorité des canonistes reconnaît à la puissance séculière le pou- 
voir de légiférer en matière de mariage pour ses sujets non-baptisés. 
L'étude du P. Kühner ne renouvelle pas nos connaissances, car, 
dans l’ensemble, la question était connue. Mais mous lui sommes 
redevables d’avoir réuni en un petit volume, avec le texte des divers 
documents des Congrégations romaines, tous les autres éléments 


du problème. 
René METZ. 


Joannes REZAC, De monachismo secundum recentiorem legisla- 
tionem Russicam (Orientalia christiana analecta, no 138). Rome, 
1952, Institut pontifical oriental, XVI - 328 D. 


On sait que la vie monastique, masculine et féminine, a repris 
très discrètement dans la Russie actuelle sous le contrôle de l’Église 
patriarcale, officiellement tolérée, lorsque nous vîmes pour la pre- 
mière fois le titre reproduit ci-dessus, nous espérions que l’ouvrage 
donnerait des indications sur ces nouvelles communautés, leur règle- 
ment intérieur ou même les ordonnances de police qui sans doute 
précisent et limitent leurs contacts avec l’extérieur. Hélas, nous 
ne trouvons rien à ce sujet; la « législation russe fort récente » 
dont il s’agit est celle du concile de Moscou, inauguré en 1917 
après la chute de l’empire tsariste kt dispersé en septembre 1918 
après la stabilisation définitive du régime bolcheviste. La législation 
de cette assemblée, à laquelle prirent part non seulement les évêques 
de l’Église orthodoxe russe, mais de mombreux membres du clergé 
inférieur et des laïques, est encore peu connue : dans la même 
série des Orientalia christiana analecta, en 1941, sous le n° 129, 
un ouvrage rédigé en français, de 244 pages, a été consacré au 
rétablissement du patriarcat au cours du concile; en 1947, un capu- 
cin russe à publié en allemand une étude sur la réorganisation 
paroissiale édictée par l’assemblée. Il faut donc saluer avec joie 
ce troisième travail qui commente le décret conciliaire du 31 août 
1918 (vieux style) sur les monastères, celui-ci est composé de 97 ar- 
ticles, dont une traduction latine est publiée en appendice. : 

Le Père Rezac, $.J., professeur de droit canonique à l’Institut 
pontifical oriental de Rome, retrace en un premier chapitre de son 
livre l’évolution du monachisme russe à travers les siècles; pour 
le reste, il demeure dans le cadre strict des questions juridiques 
traitées par le décret conciliaire; on ne cherchera donc pas chez 
lui un exposé des observances liturgiques et ascétiques ou de l’état 
d’esprit des moines russes à la veille de la persécution dont, comme 
le reste du clergé, ils allaient devenir l’objet. Mais les problèmes 
canoniques envisagés sont étudiés de façon exhaustive : les expli- 
cations historiques nécessaires sont données, les lois et usages anté- 
—rieurs à 1918 sont indiqués, le sens des nouvelles règles est précisé. 
L'information de l’auteur est abondante et sera rarement prise en 
défaut. Son ouvrage a paru peu après le nouveau statut monastique 
publié par Pie XII comme partie de la Codification orientale actuel- 
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lement en cours; à côté de plusieurs autres (cfr. cette Revue, t. II, 
p. 224, n. 57), il aidera à mieux comprendre et situer, tant histo- 
riquement que juridiquement, ce statut. 

Charles DE CLERCQ. 


Edouard pe MbREAU, Histoire de l’Église en Belgique, t. V, 
L'Église des Pays-Bas, 1559-1688. Bruxelles, L'édition universelle, 
1950, 544 p., 28 pl. 


Le Père de Moreau avait concu l’idée audacieuse d’écrire l’his- 
toire ecclésiastique de la Belgique; il est mort à la tâche, le 2 mars 
1952, au moment où il terminait la rédaction du tome VI, qui ira 
jusqu’à la fin de l’Ancien Régime. Le tome V étudie une tranche 
chronologique assez restreinte, mais combien importante aux yeux 
du canoniste : celle de lérection er 1559 des nouveaux évêchés et 
des nouvelles provinces ecclésiastiques (Malines, Cambrai, Utrecht) 
dans les Pays-Bas espagnols, ainsi que de leur première organi- 
sation, allant de pair avec l’acceptation et l’application des décrets 
disciplinaires du concile de Trente. La principauté ecclésiastique de 
Liège demeura en dehors des cadres politiques et religieux indiqués, 
néanmoins elle kst évidemment également englobée dans l’étude du 
Père de Moreau. Les cent premières pages du tome V sont con- 
sacrées aux problèmes que nous avons déjà soulignés, tandis qu’un 
second «livre » étudie l’introduction du protestantisme et la lutte 
contre eelui-ci, seules les provinces du sud demeurent fidèles au 
catholicisme et connaissent une nouvelle efflorescence religieuse dé- 
crite en un troisième livre. 

Cet important ouvrage intéresse non seulement la Belgique, mais 
aussi une partie de la France et de la Hollande actuelles. De leur 
côté, deux gros volumes de L.-J. Rogier, Geschiedenis van het Katho- 
licisme in Noord-Nederland in de 16e en de 17e eeuw (Histoire du 
Catholicisme dans la Néerlande du nord aux XVI° et XVII‘ siècles), 
parus à Amsterdam en 1'° édition en 1945-1946, réédités en 1947 
(plus un volume d’annexes), contiennent de nombreuses indications 
et des vues générales qui dépassent le cadre de la Hollande actuelle. 
La comparaison des deux ouvrages souligrie la différence de leur 
méthode : le P. de Moreau, qui enseigna presque toute sa vie au 
Collège théologique de la Compagnie de Jésus à Louvain, s'inspire 
des meilleurs auteurs et en résume fidèlement la pensée; lorsqu'il 
a trouvé des vides dans son information, il les complète d’abord 
par des monographies personnelles qu’il publie — p. ex. son étude 
sur les 130 prêtres belges tués par les protestants — et qu’il utilise 
ensuite dans son ouvrage à l’égal des autres travaux; il a le sens 
exact des nuances et des mots qui conviennent pour caractériser 
une situation, pour introduire et pour clore chacun de ses livres 
ou chapitres; cependant on serait parfois enclin à lui trouver le 
souffle un peu court pour faire les larges synthèses qui convien- 
draient par endroits. M' Rogier est au contraire un laïque qui a 
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écrit son ouvrage alors qu’il était dans l’enseignement secondaire, 
et c’est cependant chez lui — ce qui prouve combien l'Esprit dis- 
pense diversement ses dons — qu’on trouve ce besoin constant de 
rattacher le détail à l’ensemble, de donner des vues générales, de 
proposer des explications psychologiques et sociologiques, d'apprécier 
les gens et les choses (d’une façon d’ailleurs généralement assez 
exacte et équitable). Audaces fortuna juvat : ses volumes lui va- 
lurent le doctorat honoris causa et un professorat à l’université de 
Nimègue. C’est surtout en ce qui concerne les arts qu’on constate 
la divergence des procédés : le P. de Moreau leur a réservé un 
quatrième livre, dont il a confié la rédaction à un professionnel 
de l’histoire de l’art: aussi brillantes que soïent les 45 pages dues 
à celui-ci, elles demeurent un appendice qui n’est pas intégré dans 
l'ensemble et qui ne remplace cependant pas les ouvrages spéciaux, 
même succincts, écrits sur la matière. M' Rogier ne s’est occupé 
des arts que comme un des aspects de la vie intellectuelle de l’époque, 
il les étudie en tant que plus ou moins « déterminés » par les autres 
éléments qui composent celle-ci, il ne s’est pas placé au point de 
vue de l’historien de l’art, mais à celui de l’historien pur et simple. 


Les 28 photographies qui illustrent le tome V de l'ouvrage 
du P. de Moreau concernent toutes, à une près, des chefs-d’œuvres; 
un seul portrait, aucune planche documentaire. Signalons enfin que, 
si l’auteur indique toujours les ouvrages et articles les plus récents 
et les meilleurs, il paraît moins connaître les modestes brochures 
d'histoire religieuse locale, incomplètes sans doute et vite vieillies, 
mais dont il avait l’occasion de faire le relevé et d'extraire telles 
précisions qu’on ne trouve pas ailleurs. 


Ces réflexions n’enlèvent rien à la valeur d’un livre estimé, ni 
surtout à l’utilité que l’historien de la législation et des institutions 
ecclésiastiques pourra en retirer : il y trouvera pour une époque 
et une région données un matériel de premier choix, tout préparé 
et — soulignons-le encore — absolument sûr. 


Charles DE CLERCQ,. 


Laevinus TORRENTIUS, Correspondance, éditée par Marie Del- 
court et Jean Hoyoux, t. I, Période liégeoise, 1553-1587 (Bibliothèque 
de la Faculté de Philosophie et Lettres de l’Université de Liège, 
t. CXIX). Paris, Les Belles Lettres, 1950, XXII - 544 p. 


Une figure importante pour la période étudiée dans le tome V 
de louvrage du P. de Moreau est celle de Liévin van der Beke, 
plus connu sous le nom latinisé de Laevinus Torrentius. Né à Gand 
en 1525, il étudia à Louvain et à Bologne et fut ordonné prêtre 
à Rome; depuis 1557, il fait partie de la curie épiscopale de Liège, 
il sera chargé de plusieurs missions auprès du Saint-Siège et devien- 
dra vicaire général; il sera promu à l'évêché d'Anvers en 1586 et 
mourra dans cette dignité en 1595. 
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La Bibliothèque royale de Bruxelles possède le manuscrit des 
minutes des lettres écrites par Torrentius depuis fin août 1553 jus- 
qu’à sa mort. Cette correspondance n’avait jusqu'ici fait l’objet que 
de publications partielles et imparfaites; deux érudits liégeois ont 
eu le courage et la science d’en entreprendre une édition complète 
et impeccable, enrichie de précieuses indications concernant les des- 
tinataires des lettres et les autres personnages mentionnés dans la 
correspondance. L'édition comprendra trois volumes, le premier va 
depuis le début du manuscrit jusque fin avril 1587, soit 279 lettres 
latines. Torrentius était un humaniste, ses correspondants sont aussi 
bien des gens d’Eglise que de plume, de Belgique, de Rome (Italiens 
ou étrangers séjournant dans la Ville éternelle), de divers pays. 
Dès mai 1586, désigné définitivement pour le siège d'Anvers (créé 
en 1559 et dont il sera le deuxième évêque), Torrentius s'occupe 
de certaines affaires concernant son futur évêché, tandis qu’il conti- 
nue à gérer celles de la très ancienne principauté ecclésiastique 
de Liège (l’évêque, Ernest de Bavière, étant généralement absent 
puisque également chef d’évêchés allemands). Nous trouvons donc 
dans le présent volume des renseignements précieux sur les insti- 
tutions ecclésiastiques de deux diocèses à tous points de vue diffé- 
rents. Un index alphabétique à la fin de l’ouvrage indique en 
petites capitales les noms de lieux et de personnies (parmi lesquelles 
le canoniste retiendra notamment ceux des ordres religieux) et en 
italique les matières (dont la plupart sont évidemment d’ordre ecclé- 
siastique) : ces indications de matières ne sont forcément pas com- 
plètes et seule une revue attentive du volume, la plume à la main, 
en décèlera toutes les richesses. Torrentius apparaît dans sa cor- 
respondance sous son véritable jour, avec ses qualités et ses défauts: 
il est attaché à l’argent: vis-à-vis d'autrui il apparaît tantôt sévère, 
tantôt plus bienveïllant; opportuniste donc ... bon administrateur. 

Charles DE CLERCQ. 


Marc RÉGLADE, Valeur Sociale et concepts juridiques, Norme et 
Technique, Paris, 1950, Sirey, in-8°, X-118 p. 

M. Réglade, professeur de droit à la faculté de Bordeaux, 
essaie dans cette brochure de poser les fondements pour une Philo- 
sophie du droit et une Théorie générale du droit. Disons de suite 
que son style simple, dépourvu d’expressions techniques inutiles, 
ainsi que la marche progressive de sa pensée rendent la lecture de 
ces pages, en soi abstraites, à la fois agréable et accessible à tous. 
Nous ne pouvons d’autre part cacher notre joie d'entendre un philo- 
sophe du droit apprécier et utiliser largement notre maître, E. Bau- 
din, dans sa remarquable Introduction générale à la philosophie. 

Voyons le détail : après s’être rattaché à la doctrine objectiviste 
de Duguit et de Bonnard, qu’il adopte d’ailleurs avec de sérieuses 
réserves, l’auteur entreprend de répondre successivement à deux 
problèmes, à celui du fondement des valeurs juridiques, puis à celui 
de leur connaissance par l’homme; l'attention reste cependant tout 
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au long de ces pages fascinée par le redoutable problème de la 
distinction entre les valeurs morales et les juridiques. 

Consciemment l’auteur commence par simplifier les données du 
premier problème quand il appelle concept a priori celui que le 
philosophe puise dans sa propre imagination, et concept a posteriori 
celui qu’il découvre dans l’expérience. Nous contournons donc allé- 
grement l’épistémologie et la théorie de la connaissance ? Soit ! 
puisque nous sommes avertis dès le début (p. 37). Dès lors il de- 
vient très facile d'établir les notions suivantes : tout concept de 
valeur est objectif et à posteriori; — la raison confère une valeur 
aux fins qu’elle s’est fixées ainsi qu'aux moyens qui lui permettent 
de les atteindre; — ces fins ne sont pas à confondre avec des fina- 
lités entièrement subjectives et individuelles, car, exprimant les 
besoins et les aversions de la nature humaine elle-même, elles sont 
recherchées par tous les individus d’un groupe humain. L’univer- 
salité semble donc érigée, par M. Réglade, au rang de critère d’ob- 
jectivité. 

L’auteur introduit alors dans le domaine des valeurs ration- 
nelles le double point de vue die l’animus et du corpus, qui lui per- 
mettra de séparer un ordonnancement moral de l’ordonnancement 
juridique proprement dit, et, en même temps, de donner à ces deux 
séries d’impératifs une racine commune. 

Plaçons-nous d’abord au point de vue de l’animus : « L’animus 
est le point de vue des idéaux qui différencient la nature des impé- 
ratifs... indépendamment des formes sociales concrètes dans les- 
quelles ils se manifestent...». De ce point de vue l’auteur arrive à 
distinguer deux espèces d’idéaux, capables de valoriser les impéra- 
tifs, c’est l’idéal de perfectionnement personnel ou moral, puis l’idéal 
social. Le premier enrichit la personne prise en elle-même; notons 
en passant qu'aucune personne ne pourrait opérer cet enrichisse- 
ment sans accomplir ses devoirs sociaux, mais l’idéal moral ne les 
impose qu’au nom de cette perfection personnelle; l’achèvement de 
la société en soi va faire l’objet de l’autre idéal, du social. L'idéal 
social proprement dit est «le bien commun d’une société idéalement 
parfaite ». Il valorise donc tout ce qui devient moyen de réaliser 
un groupement de ce genre. De cette façon naïssent certaines règles 
communies et l’auteur ne craint pas d'écrire : « Ces règles, ce sont 
les principes généraux de justice qui paraissent vrais à notre con- 
science morale en tout temps et dans toute société humaine quelle 
qu’elle soit.» Nous sommes en présence d’un droit idéal, nous dit- 
on, du droit naturel, qui n’est pas encore le droit proprement dit, 
parce qu’il est encore privé de son corpus concret; il s’agirait plutôt 
d’une « morale préjuridique », terme qui rappelle la « prémorale » 
_-de Baudin; mais nous nous trouvons bien dans le domaine de la 
valeur sociale, Retenons simplement pour l'instant que, dans le 
monde de l’idéal, qui est celui de l’animus, l’auteur s’obstine à mé- 
langer le vocabulaire moral et le juridique: cette confusion con- 
sciente lui permettra de découvrir facilement à la morale et au droit 
une source commune après les avoir séparés dans l’analyse. 
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Pour l'instant cependant, examinons ce qu’est l’autre point de 
vue, celui du corpus. Là encore, l’auteur arrive à distinguer deux 
domaines, celui de la morale sociale positive et celui des ordonnan- 
cements juridiques positifs. Disons franchement que la première des 
deux terminologies serait à modifier, car elle devrait désigner, selon 
l’auteur, < l’ensemble de ces règles de mœurs ou usages sociaux déjà 
fondés », donc un conformisme établi, qu’il est bien fâcheux d’en- 
tendre ici qualifié de « morale»; l’auteur a d’ailleurs hésité avant 
d'employer ce terme. 

Pour nous, la catégorie essentielle est l’autre, celle des ordon- 
nancements juridiques positifs où l’auteur discerne à l’analyse deux 
éléments: un fait, qui est le produit des circonstances sociales et 
historiques, puis une norme; celle-ci provient de l’expérience collec- 
tive d’une société qui a essayé dans le passé de vivre précisément 
son idéal social et a été de ce fait amenée à appliquer le fond com- 
mun de principes généraux de justice aux conditions particulières 
de sa vie. En d’autres termes, chaque communauté humaine fait un 
effort pour réaliser dans le concret la valeur sociale entrevue 
comme un idéal. Une fois de plus l’auteur n’hésite pas de con- 
clure : « Le devoir juridique est un devoir moral conditionné par 
un fait social» (p. 50 et 108). Pour éviter toute erreur, répétons 
bien avec l’auteur, que ni la valeur sociale, ni la norme juridique 
qui essaie de l’exprimer n'existent dépourvues d’un corpus concret, 
social et historique; mais ce corpus possède un animus qui lui vient 
du monde idéal des valeurs. 

Distinct de la morale dans le monde concret des normes posi- 
tives, le droit rejoint la morale dans le monde idéal de l’animus, 
pour qui le considère abstraction faite de son corpus. Il est vrai qu’à 
première vue, d’après ce que nous venons d'analyser, même dans le 
monde idéal la morale et le droit apparaissent comme deux aspects 
différents de la valeur rationnelle. Cependant la raison découvre 
rapidement ce qui les lie étroitement : pour la conscience morale, en 
effet, l'impératif social ou læ valeur sociale deviennent des condi- 
tions essentielles de perfectionnement personnel; de ce fait la 
morale pourra imposer à la conscience morale jusqu'aux normes 
concrètes du droit; incapable de fournir au droit son contenu, la 
morale finalement lui donne bien plus, sa valeur, d’où lui viendra 
sa force d’obliger. 

Le problème du fondement du droit ayant ainsi trouvé sa solu- 
tion, il reste à résoudre celui de la prise de connaissance des va- 
leurs juridiques. L'auteur ne paraît pas innover sur ce point; tout 
au plus se permet-il de rectifier dans le détail les analyses qu’a 
faites Gurvitsch de l’expérience juridique. 

Enfin dans une deuxième partie de son livre, moins philoso- 
phique que la première, l’auteur passe en revue les différents con- 
cepts juridiques liés au concept du droit; d’abord ceux qui en sont 
inséparables pour penser le droit, comme le sujet de droit, le droit 
au sens subjectif du terme, — puis les concepts construits par la 
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technique juridique, p. ex., les sources formelles du droit, la capa- 
cité et la compétence, l’acte juridique et la sanction. La notion de 
valeur sociale, que l’auteur avait mise en relief dans sa première 
partie, lui permet ici de préciser certaines définitions restées ambi- 
guës, p. ex., celle de sujet de droit et celle de droit subjectif. En 
fin de compte la distinction entre la Philosophie du droit et une 
Théorie Générale du droit s'impose au lecteur : la Philosophie du 
droit fournit les concepts normatifs derniers et se ‘ronvs; pour cette 
raison, en dehors de la science juridique; elle n’est qu’une branche 
de la Philosophie des Valeurs et précède logiquement la science. 
La Théorie du droit, au contraire, est l’œuvre de la science juri- 
dique proprement dite, qui tire, par voie d’induction, des expé- 
riences juridiques particulières les concepts juridiques généraux et 
en fait les concepts techniques du droit. Loin de s’exclure, la Philo- 
sophie et la Théorie générale se complètent, car l’objet de la Philo- 
sophie du droit est précisément ce donné qui justifie rationnelle- 
ment le construit juridique, objet de la Science du droit. 


C’est en définitif la distinction entre un monde idéal, où se 
rejoignent les impératifs du droit et ceux de la morale, et le monde 
empirique, où se construit le droit positif formel, qui nous semble 
constituer l’essentiel de la philosophie du droït proposée par M. Ré- 
glade, C’est en effet dans le monde idéal que le droit lui apparaît 
comme un aspect de la morale; cette identification partielle permet 
alors à la morale de déboucher dans le domaine du droït empirique 
et d’y céder à la loi un peu de sa propre force pour obliger les 
consciences. 


Nous hésitons à suivre l’auteur dans ces ultimes conclusions, 
si toutefois, ainsi réduites, il accepte encore de les adopter. Ce- 
pendant c’est bien la conviction qui se dégage de ce magistral 
exposé ! Qu'on nous permette simplement de poser quelques ques- 
tions qui étayeront notre doute : quel est le contenu du droit idéal 
ainsi que celui de l’idéal moral ? Nous ne croyons pas que l’auteur 
défende un platonisme juridique: alors qui façonne cet idéal à 
l’usage d’un peuple ? N'est-ce pas être bien optimiste de croire que 
tous les peuples se rencontrent dans la définition de leurs valeurs ? 
Or, si les valeurs admises par un peuple se trouvent être objective- 
ment fausses, elles s’imposeront néanmoïns aux consciences de ce 
peuple de tout le poids de valeurs à la fois juridiques et morales; 
dans ce cas, de quelle valeur supérieure pourrait-on se servir pour 
briser l’erreur ? En somme, nous demandons à M. Réglade le mètre 
des valeurs, tant juridiques que morales; il ne suffit pas d'appeler 
valeur sociale ce qui de fait s’impose à ce titre dans une société, 
Car cette notion reste malléable. M. Réglade nous met bien sur une 
piste quand il parle des besoins humains, mais pourquoi le fait-il 
avec tant de timidité, puisqu'il s’agit de la clef du problème, tel 
que M. Réglade l’a défini ? Il a fait une belle œuvre de sincérité : 
qu’il nous permette de lui souhaiter de continuer ses investigations, 
d’abord dans Baudin, mais cette fois-ci dans son Cours de Morale, 
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ensuite peut-être dans la Ja Ilae, qui lui enlèverait ses hésitations au 
sujet des besoins, contenu des valeurs. 
C. ROBERT. 


Gabriel LEPOINTE, Histoire des Institutions du droit public 
français au XIXe siècle, 1789-1914, Paris, 1953 (Domat-Montchres- 
tien), in-8°, 777 p. 


Ce livre intéressera tous ceux que préoccupe la genèse de nos 
institutions actuelles. En six parties, son auteur envisage l’évolu- 
tion des institutions politiques et constitutionnelles, administratives 
et municipales, judiciaires, financières, militaires et religieuses. 
Dans chaque partie, l’étude est conduite selon un plan historique, 
les étapes n'étant d’ailleurs pas toujours les mêmes pour les six 
problèmes envisagés. 

C’est la dernière partie, consacrée aux institutions religieuses 
et aux rapports de l'Eglise et de l'Etat au xixe siècle qui mérite 
d’être particulièrement signalée ici. Spécialiste des questions reli- 
gieuses, auxquelles il a consacré des livres ou des articles désormais 
classiques, M. Lepointe était plus que quiconque dans son do- 
maine. Aussi a-t-il su condenser tout l’essentiel dans un exposé né- 
cessairement limité mais d’une ampleur suffisante. Il y traite du 
statut des divers cultes, catholique, protestant, israélite et même des 
éphémères cultes révolutionnaires. 

Sensible aux variations d’une époque fertile en révolutions et 
perpétuellement en quête d’un introuvable équilibre, M. Lepointe 
retrace le sort tourmenté de l’Eglise en suivant la succession des 
régimes. Ce ne sont pas seulement les malheurs du clergé à l’époque 
révolutionnaire ou les modalités d’application du Concordat qu’il 
évoque, mais la vie de l'Eglise dans ses aspects divers, données 
statistiques sur le recrutement du clergé; situation des ordres reli- 
gieux; problème de l’école et de l’Université; doctrines sociales et 
positions politiques des catholiques, etc. 

Si des livres d’historiens, monographies régionales ou synthèses 
d’une époque existaient déjà pour cette période, il faut savoir gré 
à M. Lepointe d’avoir comblé une grave lacune des Manuels d’His- 
toire des Institutions, qui tous s’arrêtaient en 1789. Aussi son livre 
a-t-il sa place dans toutes les bibliothèques qu’intéresse l’évolution 
récente des Institutions publiques, 

J. GAUDEMET. 


Rudolf MüLLER-ERZBACH, Die Rechiswissenschaft im Umbau, 
Ihr Vordringen zu den bestinimenden Elementen des Zusammen- 
lebens, München, Max Hueber, 1950, 20X15 cm, 135 p. 


M. Müller-Erzbach met dans ce traité au service de la philo- 
sophie du droit une science juridique étendue, ses connaissances 
historiques ainsi que des analyses serrées des philosophes allemands 
du xixe siècle. Son étude part exclusivement des faits, c’est-à-dire, 
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des législations concrètes; sa préférence va au droit commercial 
allemand. A partir de ces faits il entend remonter en philosophe, 
non pas aux sources dites formelles du droit, mais au delà, jus- 
qu'aux dernières racines des catégories juridiques. Ses conclusions 
peuvent se ramener aux thèses suivantes : le droit se rattache en 
dernière analyse à la vie communautaire, dont il protège les mani- 
festations indispensables qui sont, le besoin, le pouvoir de volonté et 
la confiance: en les protégeant, le droit valorise ces manifesta- 
tions; le droit se sert aussi de certaines manifestations communau- 
taires, p. ex., de la peur, qui lui permet de s’imposer. 


Voyons quelques détails : un besoin vital, tant matériel que 
spirituel, doit, avant d’être saisi par le droit, émerger dans la con- 
science du futur sujet de droit pour y déclencher un désir; toute- 
fois n'importe quel désir ne peut prétendre à la protection légale; 
il doit apparaître digne de cette protection dans une communauté 
donnée. La satisfaction de ce désir acquiert alors la dignité d’un 
intérêt commun et objectif qui seul l’habilite à la protection légale. 
Le droit opère ainsi une sélection parmi les besoins manifestés, 
sans que l’auteur, qui se cantonne dans le droit commercial, n’arrive 
à établir des principes capables d’inspirer cette sélection fonda- 
mentale. 


Une autre racine du droit communautaire est le pouvoir de 
volonté, que le droit rend efficace et justifie de ce fait. Le thème, 
on le devine, est brûlant. L’auteur arrive cependant à nous con- 
vaincre que, privé de pouvoir, la personne physique succomberait en 
communauté; l’abolition de la notion de pouvoir réaliserait ce para- 
doxe de faire régner dans une société le pouvoir aveugle. Le pou- 
voir et la force, dont l'Etat a tant abusé dans l’histoire, trouvent 
donc ici une apologie raisonnable et modérée. 


En s'appuyant toujours sur le droit commercial, l’auteur met 
enfin bien en relief la fonction communautaire de la confiance: il 
lui est donc aisé d’en faire une catégorie juridique fondamentale. 


Ainsi se trouvent bannies de la Philosophie du Droit les mé- 
thodes du subjectivisme, de la construction a priori et de l’intui- 
tion dite juridique. Il nous est agréable de constater, par contre, 
que, parti des faits, l’auteur aboutit à la thèse de Cicéron, reprise 
par saint Thomas, que le besoïn à protéger en communauté justifie 
la loi humaine, La distinction entre le droit et la morale découle de 
cette doctrine, en même temps que l'identité de leur appui com- 
mun, qui n’est autre que la nature humaine définie par ses be- 
soins. Nous aurions souhaité l’auteur plus explicite sur ce point, 
-de même que nous aurions été pleinement satisfaits de trouver des 
exemples choisis en dehors du droit commercial. Mais tel qu’il se 
présente, ce petit livre enseigne aux philosophes du droit une mé- 
thode solide et leur apporte déjà des conclusions encourageantes. Il 
reste à appliquer une méthode aussi rigoureuse aux législations du 
passé. En même temps qu’une philosophie du droit nous obtiendrions 


F4 


BULLETIN CRITIQUE 251 


alors peu à peu une psychologie sociale génétique. L'auteur soup- 
çonne, à la fin de son livre, que cette étude comparative mettrait 
à jour des évolutions psychologiques profondes, ainsi que leurs fac- 
teurs sociaux. 

C. ROBERT. 


Guido Kiscx, The Jews in medieval Germany. A study of their 
legal and social statuts. Chicago, 1949, xvi - 656 p. 


Depuis plusieurs années, Kisch étudie le problème juif sur le 
continent tel qu’il se présente au Moyen-Age. En 1949, il remanie 
en deux volumes ses thèses antérieures et présente une vaste syn- 
thèse de ses vues. L’un présente les lois et leurs interpréta- 
tions; l'ouvrage porte le titre suivant : Jewry law in medieval Ger- 
many for Jewish Research (1949, xIV-274 p.) L’autre décrit 
l’évolution du droit en insistant surtout sur le « Sachsenspiegel ». 


Kisch étudie fort bien les textes juridiques, manuscrits et im- 
primés, les sentences des échevins et particulièrement de l’Oberhof 
de Magdebourg; il montre comment l’empereur, le seigneur et les 
villes se comportent à l’égard des Juifs au Moyen-Age. 

Au premier chapitre l’A. met en lumière la situation des Juifs 
dans les pays germaniques et signale les vicissitudes des lois à leur 
égard. Il contrôle la méthode et la philosophie de l’histoire de ceux 
qui ont traité cette matière avant lui. Pour fonder son jugement, 
il suit de près les grandes collections et la littérature juridiques 
jusqu’au xxe siècle. 

Quel est le statut légal dans le traité de la Paix du Roi ou 
des seigneurs ? L'évolution des idées laisse entrevoir trois 
phases : des privilèges de lépoque carolingienne jusqu’à la 
fin du x siècle; la protection du « Landfrieden> de Mayence 
(1103) jusqu’à la mort d’Eike von Repgow (vers 1233); le 
privilège de 1236 et la conception théologique-juridique du « ser- 
vitus Judeorum », le « Sachsenspiegel » (après 1221) et le « Schwa- 
benspiegel >» (1275). Notons que le premier des deux codes est plus 
favorable aux Juifs que le second influencé par le droit canonique. 
D'ailleurs les Juifs payent la protection impériale par la « Kammer- 
knechtschaft » (— Camerake Caesareae servi). 


Les détails empruntés à la juridiction de Magdebourg, dont le 
Oberhof a eu un vaste rayon d’action, permettent de connaître la 
législation pénale, civile et administrative d’une très grande région. 

Au chapitre IV, l’auteur examine la question de la différence 
de religion et de race, la vie économique et la législation. . 

Sans doute la situation des Juifs est bonne au début du Moyen- 
Age, mais elle empire dans la suite, variant de ville en ville. Ainsi, 
à l’époque carolingienne ils jouissent du privilège de porter des 
armes, privilège qu’on leur retirera bientôt. Si, à plusieurs endroits, 
les sources font défaut pour suivre les rigueurs croissantes de la 


252 BULLETIN CRITIQUE 


législation, les décisions du IVe Concile du Latran marquent pour 
tout l'Occident une situation critique (condamnation à mort des 
hérétiques et des apostats, etc.). 

L'utilisation minutieuse des textes fournit des conclusions sé- 
rieuses, cependant il ne faut pas oublier que bien des archives 
municipales pourraient apporter des éléments susæptibles de modi- 
fier la vue d'ensemble, 

Le chapitre du serment des Juifs au Moyen-Age intéresse non 
seulement l'historien du droit, mais encore l’historien de la civili- 
sation. L'étude du ghetto, elle aussi, présente ce double intérêt. Nous 
y voyons que ce ne sont pas les Chrétiens qui fixent les Juifs dans 
une rue ou un quartier, mais c’est par libre choix, par un souci 
d'ordre religieux que les Juifs s’isolent. Ce groupement d’ailleurs 
se fait par analogie, puisque, avant eux, les artisans du même métier 
se sont déjà groupés dans la même rue ! La même préoccupation de 
se reconnaître entre coreligionnaires a amené les Juifs à porter un 
costume particulier. 

Il est regrettable que l’auteur remette à plus tard une question 
fort importante, celle du droit de bourgeoisie. Il est vrai que les 
études locales font défaut. 

Kisch s’efforce réellement de dominer son sujet et de le traiter 
sans partialité. Sa vaste documentation (près de 200 pages de motes) 
nous garantit un jugement aussi équitable que possible. Pour rendre 
son exposé plus vivant, il ne se contente pas de montrer le côté 
positif, mais aussi l’aspect négatif. Ainsi il souligne que les plaintes 
médiévales contre l’usure s'adressent aussi bien à quelques Chrétiens 
qu’à certains Juifs. Nous savons par ailleurs avec quelle véhémence 
Bernard de Clairvaux (< Nulla turbior servitus graviorque quam 
servitus Judaeorum>) condamne ces usuriers soi-disant chrétiens 
dans son appel à la Croisade. Ajoutons-y un exemple de la ville 
de Strasbourg : vers 1400, les usuriers payent plus de 2.000 marcs 
d’amende, alors que depuis 1348/9 aucun Juif n’habite plus la cité. 

Une riche bibliographie et plusieurs « Indices » bien détaillés 
font de ce livre un bon instrument de travail. 


Ch. WITTMER. 


RICHESSE ET MISÈRE. Croissance et répartition du revenu natio- 
nal. — Compte rendu in-extenso des cours de la 39e session des 
Semaines Sociales de France : DIJON 1952. Un volume in-octavo 
de 860 pages. Aux Editions de la Chronique Sociale de France, 
16, rue du Plat, Lyon (2e). — Prix: 950 francs franco. C.c.p. 65-78. 

Fidèles à leur devise : la Science pour l’action, les Semaines 
._-#Sociales de France consacrent chaque année leurs recherches et 
leurs études à une question-clé, dont elles établissent l’état exact 
avant de proposer, à la lumière des principes chrétiens, les éléments 
de solution. 

Depuis 1945, pour ne pas remonter à la première session — 


. 
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celle de 1904 — les Semaines Sociales ont ainsi consacré succes- 
sivement leurs travaux, — de plus en plus suivis par les élites 
françaises et étrangères, — aux transformations Sociales et à la 
libération de la personne (Toulouse); à la communauté nationale 
(Strasbourg); au catholicisme social face aux grands courants 
contemporains (Paris); aux peuples d'outre-mer et à la civilisa- 
tion occidentale (Lyon); au réalisme économique et progrès social 
(Lille) ; au monde rural dans l’économie moderne (Nantes); à 
Santé et Société, les découvertes biologiques et la médecine sociale 
au service de la personne (Montpellier). 

En juillet 1952, la 39e Semaine Sociale a abordé courageuse- 
ment, à Dijon, «l’un des problèmes qui conditionnent sans nul 
doute aujourd’hui — ce sont les propres termes de S.S. Pie XII 
dans sa Lettre au Président Charles Flory — la paix sociale et 
internationale > : celui de Richesse et Misère : croissance et répar- 
tition du revenu national. 

Le volume compte rendu s’ouvre par la Lettre cæptio ile 
ment longue et précise du Pape Pie XII. Le Saint-Père y met en 
lumière les principes chrétiens d’une juste distribution des biens, 
définit le rôle de l'Etat à juste distance de l’étatisme et des 
erreurs du libéralisme: soulignant pour finir que «la grande 
misère de l’ordre social est qu’il n’est ni profondément chrétien ni 
réellement humain, mais uniquement technique et économique ». 

Le Président Charles Flory, dans sa leçon de synthèse, dresse 
l’impressionnant tableau de la misère des uns face au bien-être 
des autres. puis un certain nombre de spécialistes tracent, avec 
chiffres et textes à l’appui le tableau de l'injuste répartition 
actuelle du revenu national (M. Closon); des pays riches et des 
pays de la faim (M. Marthelot); des techniques créatrices d’abon- 
dance (M. Jean Fourastié): de l’économie française entre la stag- 
nation et l'expansion (M. Henri Guitton). 

Les faits étant connus, théologiens et moralistes exposent 
ensuite læ doctrine et étudient: la hiérarchie des biens (M. le Cha- 
noine Mouroux); l'appropriation des biens (R. P. Jacques Sommet, 
S. J.); l'égalité et les inégalités (S. Exc. Mgr Ancel). 

Enfin, économistes, sociologues, géographes, juristes et hommes 
d'action précisent les fondements, moyens et organes de la répar- 
tition du revenu national (M. André Piettre); les moyens et le 
devoir de passer de l’avarice des mations à une économie de genre 
humain (M. François Perroux) ; éclairent la croissance économique 
des territoires d’outre-mer (M. Robert Delavignette); exposent ce 


qu'est et doit être l’aide aux pays insuffisamment développés (M. 


Maurice Byé) ; les options nécessaires de l’économie française (M. 
Pierre Coutin); les diverses méthodes d’accroissement et de répar- 
tition des produits de l’entreprise (M. R. Delachenal); le rôle de 
la Sécurité Sociale dans la répartition des revenus (M. Georges 
Levard) ; l’instabilité du pouvoir d’achat et l’ajustement des reve- 
nus (M. Jean Marchal); l’accès à la qualification intellectuelle et 
l’égalisation des chances (M. Marcel Prélot). 
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Jamais sujet, si grave, si décisif, si controversé, n'avait été 
attaqué de front, étudié dans toute son ampleur et avec autant 
de précision et de force par un corps professoral d’une compé- 
tence aussi indiscutée, d’une valeur aussi remarquable, 

C’est l'honneur des Semaines Sociales de nous donner, en de- 
meurant fidèles à leur mission, ce volume, qui, tant par la qualité 
que par la convergence vers une ligne claire de doctrine et d’ac- 
tion, sera désormais indispensable et souvent consulté. 
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